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दो शब्द 


भोतिकवाद से प्रभावित युग में आत्म ज्ञान की वार्ता अधिकांश लोगों को 
अव्यटी सती लगती हैं लेकिन यह भी ूितान्त सत्य है कि जब मानव भौतिकवाद 
से ऊव जाता है तव वह आत्म ज्ञान प्राप्ति की ओर कुकता है। क्योंकि अझ्व तक 





आचाये छुन्ददुन्द स्वामी विरचित “समयसार प्राक्रृंत” एक अपूर्व आध्या- 
त्मिक कृति हैं जिसने विगत दो हजार वर्षो में निरन्तर भव्य जीवों को सुख शान्ति 
का वास्तविक सन्देश दिया हैं और भविष्य में भी उसके स्वाध्याय, मनन एवं 
चिन्तन में झ्ात्म ज्ञान की प्राप्ति होती रहेगी। समयसार प्राभृत मूलतः प्राकृत 
भाषा का ब्न्‍्ध है जिसमें € अधिकार हैं तथा ४१४५ याथायें हैं। अव तक वीसों 
आचार्यो, भट्टारक्ों एवं पडितों ने इस पर संस्कृत एवं हिन्दी में टीकायें लिखकर 
इसके प्रचार-प्रसार में सर्वाधिक योग दिया है। हंस्छत भाषा में टीका लिखने वालों 
में आचाये अमृतचन्द्र, आचार्य जयसेन, भ० शुभचन्द्र एवं भ० देवेन्द्रकीत्ति के नाम 
उल्लेखनीय हैं। इनमें आचायें अ्मृतचन्द्र की कलशा टीका समाज में इतनी लोक- 
प्रिय हुई कि उसकी सैकड़ों पाण्डुलिपियां आज भी विभिन्न ग्रन्थ भण्डारों में संग्रहीत 
हैं। हिन्दी भाषा में टीका एवं शअ्रनुवाद करने वालों से पं० राजमल, महाकवि 
बनारसीदास एवं पं० जयचन्द छावड़ा के नाम विजश्वेप रूप से उल्लेखनीय रहे हैं । 
इन विद्वानों ने समयसार के मार्ग को बहुत ही अच्छी तरह समझाया है। महाकवि 
वनारसीदास का समयसार नाटक एवं पं० जयचन्द छावड़ा की समयत्तार भाषा 
वचनिका समयसार के मर्म को चमकऋने लिये प्रामाणिक ग्रन्य माने जाते हूँ । 





वर्तमान झताब्दि में समयसार के स्वाब्याय का जितना श्रचार-प्रसार हुत्नो 
उतना संभवत्त: किसी अन्य ग्रन्य का देखने में नहीं श्रावा। इस स्वाध्याय का 
अधिकांश श्र॑य पुज्य कानजी स्वामी को है जिन्होंने अपने भ्रवचनों में समयसार के 
पठन-पाठन पर सबसे अधिक जोर दिया और स्वयं ने भी दीसों वार इस ग्रथराज 


पर अपनी स्वाध्याय यात्राश्रों में प्रवचन किया । स्वामीजी की प्रेरणा से समयसार 
के कितने ही संस्करण प्रकाशित हुये श्र श्राज तो विद्वान्‌ भ्रथवा प्रवचनकर्त्ता बनने 
के लिये समयसार का पाठी होना आवश्यक भी मान लिया गया है । 


विगत पचास वर्षो में श्री कानजी स्वामी के अतिरिक्त और भी विद्वानों ने 
समयसार पर कार्य किया है जिनमें श्री पं० शीतलप्रसादजी, पूज्य वर्णी गणेशप्रसादजी, 
शुल्लक कर्माननन्‍्दजी, आराचार्य ज्ञाननागरजी महाराज, पूज्य ऐलाचारय्य विद्यानन्दजी 
महाराज, पं० मनोहरलाल श्रावक एवं पं० नाथूराम डोंगरीय के नाम उल्लेखनीय 
हैं। पं० नाथूराम डोंगरीय ने “समयसार वैभव” नाम से समयसार की गाथाझओरं के 
अनुसार उतने ही छुन्दों में उनको भावानुसार लिखा है जो अत्यधिक सरल एवं 
बोधगम्य है। , 


यह प्रसन्नता की बात है कि इसी समयसार का मेरे श्रनुज वंद्य प्रभुदयालजी 
कासलीवाल भिषगाचाय ने भी गत दो वर्षो में दोहन किया है, स्वाध्याय किया है 
श्र उसके मर्म को हृदय में उतारने का प्रयास किया है। समयसार के स्वाध्याय 
से उनका जीवन अध्यात्म की ओर भुका है और पाप ग्रन्थों का अध्ययन एवं 
पारायण में ही वे श्रपना श्रधिकांश समय विताने लगे हैं। वे कोई जन्मजात कवि 
नहीं हैं श्रौर न तीन वर्ष पूर्व तक वे किसी प्रकार की कविता ही निवद्ध किया करते 
थे लेकिन जैसे-जैसे आध्यात्मिक ग्रन्थों की श्लोर उनकी रुचि बढती गयी उनका अ्रव 
तक अस्फुटित कवि हृदय प्रस्फुटित हो गया भौर कविता बनाने में उनको आनन्द 
आने लगा । गत दो वर्षों में उन्होंने आत्म विनिश्चय ग्रन्थ के अतिरिक्त शताधिक 
कवितायें भी लिखी हैं जो सभी अआ्राध्यत्मिक, भक्ति परक एवं जड़ चेतच भेद परक 
हैं। समयसार की गाथाओं का भावानुवाद भी उनकी उसी महत्त रुचि का परिणाम 
है। समयसार जसे उच्च कोटिके ग्रन्थ का मर्म उन्होंने अ्रपने सरल एवं सुबोध पदों 
में उतारने का सुन्दर प्रयास किया है वह सर्वेथा अभिननन्‍्दनीय है। मैं उन्हें इस 
अ्रवसर पर हादिक बधाई देता हू. । मेरी यही हादिक कामना है कि वे इसी प्रकार 
साहित्य क्षेत्र में सतत कार्य करते रहें । 
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जादकथन 


मंगल भगवदों वीरो, मंगलं॑ गोदमो गणी। 
मंगल कोण्डकुदाइ, जेण्ह घम्मोत्थु मंगल ॥ 

आचार्य कुन्दकुन्द श्रात्म रसानुभवी महान मह॒षि थे। जैन आचार्य परम्परा 
में उनका स्थान शीर्पस्थ है। उत्तरकालीन प्रायश: सभी आचार्यों ने श्रपने आपको 
कुन्दकुन्दाचार्य के प्रभाव से सुजित कुन्दकुन्दान्वय/ परम्परा में बताते हुए गौरव 
का अनुभव किया है। श्रमण संस्कृति के समुन्तयन में उनका योगदान अ्रवि- 
स्मरणीय है। 

कुन्दकुन्दाचार्य की दृष्टि लोककल्याणी थी, तभी तो उन्होंने सचेत करते 
हुए समयसार के आरम्भ में लिखा है कि “लोगों को विपयभोगों और स्तुति निन्‍दा 
की कथा वहुत रुचिकर (प्रिय) लगती है, क्योंकि उसे उन्होने श्रमेक वार सुना है, 
अनुभव किया है श्रौर रात-दिन उसी के चक्कर में रहते है परन्तु शुद्ध चिदानन्द 
आत्मा की चर्चा न कभी सुनी न अनुभव की भौर न॒सत्संगति से उसका परिचय 
ही पाया। श्रत: मैं अनुभव तर्क और शास्त्राभ्यास द्वारा प्राप्त सम्पूर्ण शक्ति से 
उस चिदारून्द भ्रात्मा का लोगों को दर्शन कराने का प्रयास करूगा |” उनके इस 
प्रतिज्ञा वचन से उनकी दृष्टि लोक कल्याण के लिए कितनी व्याकुल प्रतीत हो 
रही है स्पष्ट अनुमान लगाया जा सकता है। एक जगह तो वे कह उठते हैं कि 
कल्याण का ठेका उच्चकुल या उच्च जाति वालों ने ही नहीं लिया है क्योंकि न 
देह वन्दनीय है श्रौर न जाति । वन्दतीय है तो मात्र गुण । तथा वह जिसमें हैं वह 
भी वन्दनीय हैँ। गुण का विकास प्रायः सभी मनुष्यों में सम्भव है, यह 
निर्विवाद है । 

आत्मा की उपलब्धि (आत्मानुभव) कभी-कभी ही झओौपशमिक और क्षायो- 
पशमिक सम्यक्त्व के काल में होती है परन्तु तव भी जीव पुन: अज्ञान तिमिर के 
गर्त'में पतित हो सकना है। जीव ने उक्त दो सम्यक्त्व भ्रसंख्यात बार प्राप्त किए 
झौर छोड़े भी । लेकिन क्षायिक सम्यक्त्व नही पाया क्योंकि यदि जीव इसे प्राप्त 
कर लेता तो संसार में चार से अधिक भव धारण नहीं करने की शर्ते के साथ 
पतित स्थिति में नहीं होता । 

आचार्य कुन्दकुन्द प्रणीत समयसार आत्म वैभव प्रेरणा का प्रतीक्तहै । 
स्पष्ट है कि उन्होंने उसका पहले श्रनुभव किया और बाद में शब्दबद्ध । 

समयप्ार ग्रन्थ में तीन व/र 'समयसार” शब्द का प्रयोग मिलता है। समय 
का प्रर्थ आत्मा है और सार का श्रर्थ है उसका शुद्ध स्वरूप । समयसार शब्द का 
प्रयोग जिन _तीन स्थलों पर हुआ है उनमें से दो स्थलों पर तो नय पक्षातिक़ान्त 
के रूप में तथा तीसरे स्थल पर अभेद-रत्नत्रय के रूप में प्रयुक्त किया है। 


समयसार के परिज्ञान के लिए समयसार (णुद्धात्मा) तथा समयसार से 
भिन्न समस्त परभावों का जानना आवश्यक है और झावश्यक है उन समस्त पर- 
भावों से परे रहकर एक समयसार में ही उपयोग लगाना। इसलिए परभावों का 
वह सारा ही परिज्ञान निषेध दृष्टियों से आवश्यक होता है | 

जैन वाज़ूमय में निश्चयनय और व्यवहारनय दोनों ही चक्षु माने गये हैं । 
अ्रतः उक्त नयों के माध्यम से अन्तरंग से वहिरंग की ओर तथा बहिरंग से अन्त- 
रंग की ओर अ्भिप्रायों का आलोडन बिलोडन कर समय (आत्मा) का सम्यक्‌ 
प्रकार से निश्वय करना चाहिए तत्पश्चात्‌ अनेक निश्चयनयों की विकल्प सरणि 
पार कर परमशुद्ध निश्चयनय का अवलम्बन लेकर पर का विकल्प छोड़ते हुए 
समयसार में उपयोग लगाना चाहिए यही अनुभव की दशा है | 

मेरी दृष्टि में इस ग्रन्थ का भावानुवाद वैद्य श्री प्रमुदयाल जी कासलीवाल 
ने सर्व प्रथम किया है। जो समयसार प्रकाश के रूप में आपके सामने है। इसके 
झ्राध्यात्मिक तथ्यों को अपने भावों में निवद्ध कर सरल, सुबोध शैली में जेग वनाकर 
प्रस्तुत करना अत्यन्त सराहनीय कारये है। प्रत्येक अधिकार के प्रारम्भ में सरल 
सारांश प्रस्तुत किया गया है जो आचार्य के रहस्य समभने में सहायक है । पद्चों 
के पढ़ने से भावात्मकता स्पष्ट कलकती है | पाठक भाव विभोर हो जाता है । 

ज्ञान, दर्शन, चारित्र स्वरूप आत्मा का स्वरूप कैसे जाना जा सकता है-- 
इसको वैद्य जी ने सरल, सुबोध और भावपूर्ण शैली में प्रस्तुत किया है; जिसे 
पढ़कर मन प्रफुल्लित हो जाता है भाप स्वयं देखिए--- 

मैं निश्चय से .एक शुद्ध हूं, दर्शन और ज्ञानमय हूँ । 

एक अथु नहीं मेरा जग में, रूप रहित कहलाता हू ॥ * 

प्रत्येक पद्य जन साधारण के लिए सरल भापा-शैली में लिखा गया है; जो 
मुमुक्षुजन उच्चकोटि की साहित्यिक हिन्दी नहीं जानते होगे वे भी इस प्रन्थ 
को पढ़कर समयसार ज॑से महान-आरध्णत्मिक ग्रन्थराज का रहस्य समझकर आत्मा 
को श्रोर उन्‍्मुख होकर अपना कल्यारा कर सकते हैं । 

वेद्य जी ने इसके पूर्व एक ग्रन्थ आत्म विनिश्चययम्‌” भी लिखा है 
जो आत्मा के रहस्य खोलने में सहायक है । 

श्राशा एवं पूर्ण विश्वास है कि विद्वत॒वर्ग ही नहीं, वरन्‌ समस्त जन 
समुदाय इसके द्वारा इस महान ग्रन्थ के विपय को सुगमता से समझकर 


अपने ज्ञान को सम्यक्‌ वनाकर भव-भव के दुःखों से छूटकर अव्यावाध सुख को 
प्राप्त करेगा । री 
ह डा० शौतल चन्द्र जन 
दिनादडु 29.2.84  'प्रोत्नोयं, श्री दि० जैन श्रा० सं० कालेज 
'  मनिहाहों का रास्ता, जयपुर 
के ' रु डे 
है थ 5४ घ श 


समयसार प्रकाश एक ज्ञान स्रोत 


समयसार कुन्दकुन्दाचायं की एक महान्‌ कृति है। आचाये प्रभु ने जीव 
मात्र के कल्याण के लिये इस ग्रन्य की रचना की है। इस ग्रन्थ में जो ज्ञान की 
वर्षा हुई है वह भगवान्‌ महावीर की दिव्य ध्वनि का सार है। श्राचार्य शिरोमणि 
ने लिखा है कि इस ग्रन्य में श्रूत केवली के सम्बोधन के अ्रनुसार लिखा गया है, 
लेकिन श्र्‌त केवली तीर्थकरों की वाणी का ही सार वतलाते हैं, अ्रतः इस ग्रन्य में 
तीर्थंकरों की वाणी को ही गू'थ कर लिखा गया है। 


समयसार जैसे महान्‌ ग्रन्य का स्वाध्याय करने का वर्तमान मनुष्य पर्याय 
में मुझे भी अवसर प्राप्त हुआ, और कुछ वर्षो से यह महान्‌ ग्रन्थ मेरे स्वाध्याय 
का एक भ्रग वन गया, जितना स्वाष्याय किया उतना ही आनन्द का अ्रनुभव 
हुआ। मैंने इसकी प्रत्येक गाथा को हृदयंगम करने का प्रयत्न किया । इस प्रयत्त 
के फलस्वरूप ही समयसार प्रकाश का उद्भव हुआ । 


समयथसार प्रकाश में, समयसार ग्रन्थ के भावों को सरल हिन्दी भाषा में, प्रकाश 
में लाने का मैंने पूर्ों प्रयत्न किया है । समयप्तार ग्रन्थ की चार सौ परद्वह गायाओ्रं 
को चार सौ पन्द्रह पद्यों में ही भाव रूप और सार रूप में लिखा है। मैंने समयसार 
के भावों को उसी रूप में हिन्दी में उन्हीं भावों में प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है, 
फिर भी इस महान्‌ कृति के भावों को पूर्ण रूप से समभना तथा पूरा रूप में भावों 
को प्रस्फुटित करना आसान नही है। अतः यदि, कोई त्रुटि रही हो तो पाठ 
से--चाहे वे मुनि हों, आचार हों और चाहे विद्वज्जन हों या सामान्य पाठक हों 
सब से क्षमा चाहता हूँ । साथ में प्रायंना करता हू' कि इस ग्रन्य को अ्रवश्य पढ़ें, 
इसका जो भी स्वाध्याय करेंगे, यह ज्ञान ग्रन्थ ज्ञान वर्धन करेगा, ऐसी आशा है। 
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संगलाचरण 


(१) 
जिन मुख निकली दिव्य ध्वनि का, सार यह समझाया है। 
ऐसे वीर प्रभु को शत्त शत्त नमन करूँ, मनभाया है॥ 
(२) 
समयसार यह ग्रंथ अलौकिक, कुंदकुद ने समभझाया। 
ऐसे मुनि आचार्य प्रभु ने, तत्त्व ज्ञान यह करवाया ॥ 
(३) 
मैं करू चरण स्पशं, यदि वे सन्मुख मेरे आरा जावें। 
मेरी है यह चाह, वे आकर, झ्रातम शुद्ध बना जावें॥ 
(४) 
कुंद कुंद आचाये गये थे, समवशरण सीमन्धर के। 
दिव्य ज्ञान पाया था वहां पर, वठे चरणों मे प्रभु के ॥ 
(५) 
उसी ज्ञान का सार पाहुडों मे, लिखकर वतलाया है। 
उनका यह उपकार महान्‌, यह ज्ञान उन्हीं से पाया है ॥ 


(६) 
में हु॒ बिल्कुल अ्रल्पज्ञ, नहीं कुछ लिख सकता हूं। 
मानू गा यह शक्ति समय की, यदि कुछ कर सकता हू' ॥ 
(७) 
मैं हु ग्रातम ज्ञान स्वरूपी, शब्द यह सब पुदगल हैं । 
इनका कर्ता में होऊ यह कभी नहीं हो सकता है॥ 
(८) 
अतः शब्द यह सब पुद्गलमय, परिणमन है स्वतः हुआ । 
भाव मेरे ऐसे हैं, कार्य सभी यह स्वतः हुआ ॥ 
(६) 
प्रभु नाम व्यवहार से मेरा, जग में अब तक करू वबसेरा | 
उस दिन की में वाट निहारूं, आत्म शुद्ध हो जावे मेरा ॥ 


पूर्वे रंग 


पूर्व रंग अधिकार में जीव की स्वसमय और परसमय स्थिति का वर्णोन 
किया गया है। दर्शन, ज्ञान और चारित्र में स्थित आ्रात्मा को स्वसमय कहा है। 
अर्थात्‌ जब यह आत्मा निज का निज में अनुभव कर अपने स्वभाव को पहचानता 
है, उस स्वस्थिति का ज्ञान वह प्राप्त करता है श्रीर राग ह्व पादिक भावों से निज 
को भिन्न समझता है। तव वह स्व समय कहलाता है। जब तक जीव को अपनी 
स्वतंत्र सत्ता एवं गुणों पर पूर्ण श्रद्धा नहीं होती तव तक वह राग द्वपादि 
भावों को, कर्म व नोकर्म को निज रूप मानता हैं। अतः वह पर समय स्थिति 
होती है। 


निजेकत्व का भान हुए विना आत्मा अज्ञान अवस्था में रहता है। ग्रज्ञान 
अ्रवस्था में पर को निज रूप व निज को पर रूप करता है। यह अवस्था कर्म वन्ध 
करती है थौर संसार भ्रमण करवाती है । 


आचार्य कहते है कि श्रात्मा का ज्ञायक स्वभाव है। किसी भी स्थिति में 
उसके स्वभाव व गृुरणों में कोई अ्रस्तर नही श्राता। लेकिन आ्रात्मा एक पागल की 
तरह या शराब के नशे में उन्‍्मत्त की तरह जितना अधिक अन्नानावस्या में रहता है 
उतना ही अपने आप को भूला हुआ रहता है। स्व विस्मृति ओर परासक्ति ही 
श्रनादि काल से इस संसार में भ्रमण करवा रही है। 

आचार्य कहते हैं कि व्यवहार में जो कुछ हो रहा है वह सब स्व परिचय 
नहीं होने से है श्रतः निश्चय में श्र्थात्‌ वास्तव में जो वस्तु स्थिति है उसका अनुभव 
करो। वस्तु स्वरूप का पूर्ण जान ही संसार भ्रमण को मिटाने का एक मात्र 
उपाय हैं । 


प्र्व अचल अनुपम गति प्राप्त, उन सब सिद्धों को नमता हू । 
ध्रत केवली हारा संबोधित, समवसार को कहता हु ॥ १ ॥ 
सर्व प्रथम झ्ाचार्य समय शब्द की परिभाषा बतलाते हुए स्व समय और पर समय 
की व्यास्या करते हैं--- 
चरित्र दर्शन ज्ञान स्थित, क््व*" समय जीव कहलाता 
पुृदगल कर्म प्रदेश स्थिति, पर समय जीच की होती 
झात्मा की एकत्व निश्चय स्थिति श्रर्यात्‌ स्व समय स्थिति 
एकत्व निश्चय को प्राप्त समय, सब जगह लोक 
एकत्व में पर बंध कथा से, विसंवाद वन जाता 
झात्मा की एकत्व स्थिति चुलभ नहीं हैं ।-- 
काम भोग और वंब कथा है सुनी हुई परिचित अनुभूठ । 
किन्न आत्म एकत्व स्थिति, सुलभ नहीं है मेरे मीतता डे ॥ा 
इस ग्र॑थ में एकत्व एवं परद्रव्यों से भिन्न आत्मा का वर्णन किया जायेगा ।-- 
एकत्व भिन्न उसी आत्म का, निज वैभव ने करू बखान। 
दिखा सक्ू तो प्रमाण मानना, चूकू तो छंत्र तू मत मानता ४॥ 
शुद्ध आत्मा प्रमत्त और अप्रमत्त नहीं होता, सिर्फे ज्ञाबकक है :- 
- झातम है यह ज्ञायक जग्र में, प्रमत्त और अगप्रमत्त नहीं। 
इसी रीति वह घशुद्ध कहाता, ज्ञान हुआ वह तो है वही॥ ६॥॥ 
द्धात्मा स्वयं की भद्धा कर सम्पन्दर्शन, आत्मा स्वयं को जानकर रुम्यसज्ञान और 
स्वयं में हो लीन होकर सम्यवचारित्र का पालन करता हूँ। अतः यह तीनों एक 


आत्मा ही है ।-- 
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१---स्व स्वभाव स्थित आत्मा की स्व श्रद्धा, स्व का ज्ञान एवं लीनता क्व 
समय हैं । 

२--निश्चय नय से झ्रात्मा स्वतंत्र सत्‌ स्वरूप है, वह एक है, शुद्ध है, पर द्वत्यों 
से. कर्म और नोकर्म से भिन्न 

३- आत्मा के पुण्य पाप उत्पत्ति कर्ता शुभाशुभ भाव रूप परिणमित न होते से 
एक ज्ञावक रूप है, प्रमत्त आर अश्नमत्त नह हीं 
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दर्शन ज्ञान चरित्र भाव हैं व्यवहार ज्ञान से ज्ञानी के | 

ज्ञानी ज्ञायक शुद्ध एक है, दर्शन ज्ञान चरित्र नहीं॥ ७॥ 
ध्यवहार ज्ञान का प्रतिपादन श्रज्ञानी के लिए है :-- 

जैसे अनाये, अनाये भाषा बिन, ग्रहण नहीं कर पाता है । 

वैसे ही व्यवहार बिना, परमार्थ) उपदेश न बनता है॥ 5॥ 
व्यवहार नय से परमार्थ का प्रतिपादन कैसे होता है ?-- 

अनुभव गोचर निज आत्म को, श्रूत से केवल शुद्ध गिने। 

लोक प्रदीपक ऋपषिगण उसको, श्रूत केवली ही माने ॥ ६ ॥ 

जो से श्रत ज्ञान जानता, उसे श्रूत केवली जिन कहेते । 

ज्ञान सभी आातम ही तो है, अतः श्रूव केवली बनते॥ १० ॥। 
व्यवहार नय भृुतार्थ नहीं है, शुद्ध नय ही सृतार्थ है श्र्थात्‌ सत्‌ है :-- 

व्यवहार नय भूतार्थ* नहीं है, शुद्ध नय भूतार्थ है। 

सम्यरदृष्टि जीव बने, जो भूतार्थ के ही आश्रित है॥११॥ 

जो आत्म को शुद्ध जानें, द्रव्य और स्वभाव से। 

पात्र हैं वे शुद्ध नय के, अन्य पात्र व्यवहार के ॥१२।॥॥ 

आास्रव बंध निजरा संवर और मुक्ति जीत्र अ्जीव है । 

पुण्य पाप नव तत्त्वों का, भूतार्थ ज्ञान ही सम्यक्‌ है॥१३॥ 
शुद्ध नय की परिभाषा : - 

जो निज को अबद्धर अस्परशित * , अनन्य* और नियत जाने । 

संयोग" और विशेष रहित वह, शुद्ध नय है यह मानें ॥१४॥ 

अबद्ध, अस्पर्शित, अनन्य और जो अविशेषप निज को मानता । 

वह द्रव्य श्रूत और भावश्र त, जिन शासतर को जानता ॥१४५॥ 





१-श्र्‌त केवली द्वारा प्रतिपादित तत्त्व ज्ञान 

२-सत्य, निश्चित । 

३-निश्चय नय से आत्मा कर्मो से बंधा हुआ नहीं है। 

४-कमल पत्र वत्‌ भिन्न है पर स्पर्श से रहित है । 

५-पर्यायों में रह कर भी नर नारकादि पर्यायरूप नहीं है ! 

आत्मा असंस्येय प्रदेशी है सुक्ष्म से सक्षम और बृहद्‌ से वृहद्‌ पर्यायों में भी उसके 
प्रदेश न कम होते हैं श्रौर न बढ़ते है । 

७-आत्मा राग्रादि से रहित है । 


८-आत्मा दर्शन ज्ञान चारित्र रूप पृथूक-२ नहीं है, तीनों श्रद्धा ज्ञान और चारित्र 
एक शभ्ात्मा ही है। 


( ४ ) 


दर्शन ज्ञान चरित्र तीन का, सेवन साधु नित्य करे। 

यह तीनों है एक आत्म ही, निश्चय नय से भान करे ॥१६॥। 
भ्रात्मा की श्रद्धा ज्ञान श्रौर तब्र,प भाचरण मोक्ष प्राप्ति हेतु है :-- 

महीपति से यदि कोई सज्जन, लाभ द्रव्य के चाहता है। 

जानकर के उसको पहले, उसकी सेवा करता है॥९१ण७॥। 

उसी तरह जो श्रातम को भी, जान पूर्ण श्रद्धा करता। 

मोक्ष प्राप्ति के हेतु भव्य जन, अ्रभुवरण उसका करता ॥१८५॥ 
वस्तु स्वरूप का श्रनेक विध ज्ञान श्रावश्यक है :--- 

कर्म और नोकर्म' मै हूं, कर्म नो कर्म मुझ में ही है। 

ऐसी बुद्धि जब त्क रहती, श्रप्नतिवुद्धर वह तब तक है ॥१६॥ 

जो पर द्रव्य, स्त्री पुत्रादिक, धन धान्य और ग्राम नगर । 

यह मेरे हैं, मैं हूं इनका मिश्र सचित्त अ्चित्त श्रगर ॥२०॥ 

यह मेरे पूर्व में सब थे, मैं भी इनका था पहले। 

में इनका भविष्य में हूगा, यह भी सब होंगे भेरे ॥२१॥ 

मूढ जीव अज्ञानी इस विधि, विकल्‍प भूंठे करता है। 

ज्ञानी भूठ विकल्पन करता, वस्तु स्वरूप समभता है ॥२२॥ 
अ्र्ञानी मूढमती पुद्गल द्रव्य को निज मानता है। श्रतः उसे समझाने के लिये 
झाचार्य कहते हैं :-- 

अजानमोहमति रागद्ट पयुत, पुदूगल को निज कहता है। 

वद्ध प्रवद्ध शरीरादिक को, निजमान कर चलता है ॥२१॥ 

सर्वज्ञ ज्ञान से दृष्ट जीव, उपयोग लक्षण नित्य है। 

वह पुदूगलमय वन सकता क्‍या, जो पुदूगल निज कहता है ॥२४॥ 

यदि यह पुदुगल जीव बने, या जीव तेरा पुदूगल होजाय । 

तब हीं तू यह कह सकता है, पुदुगल द्रव्य मेरा है भाइ ॥२५॥ 
प्रज्ञानी पुरुष शंका करता हैं :-- 

यदि शरीर जीव नही होवे, तीर्थेश श्राचार्य स्तुति यह | 

सभी मिथ्या बने वह तो, इसलिये देह श्रातम ही है ॥२६॥ 
इसके उत्तर में प्राचाय कहते हैं कि देह को जीव कहना व्यवहारनय है । 

जीव देह को एक मानना, व्यवहार नय की वाणी है। 

जीव देह एक नहीं होते, निश्चय नय जिनवाणी है॥र२णा 
दे व लक कक पक न लिलर मरम्मत लक जल मत वजह 
१-शरीर व अ्रन्य सपदा नो कर्म कहलाती हैं । 
र-बुद्धि हीन । 


( ६ ) 


छत: देह स्तुति जिन देव रतुति नहीं है :--- 

पुदू्गल मयी इस देह की, जो आत्मा से भिन्न है। 

यदि मुनि स्तुति करें, और मानलें जिन र्ठुति॥रजा 

है नहीं निश्चय वियें, यह केवली की स्तुति। 

केवली ग्रुण स्तुति ही केवली की तिवरह॥। 

देह स्तुति है नहीं भगवान की यहु माननों ॥ 

जंसे नगर की स्तुति महिभूप की नहीं जाननों ॥३०॥ 
श्रव तीर्य कर की निश्चय स्तुति कहते हैं । प्रथम ज्ञेंय लायक का संकर दोष दूर कर 
कहते हैं :-- 

इन्द्रि जीतकर श्रधिक जाने, जान स्वभाव द्वारा यह आत्म | 

निश्चय नय स्थिति साधुजन, कहते उन्हे जितेन्द्रिय नाम ॥॥३ १॥। 

हू जीत कर अधिक जाने, ज्ञान स्वभाव हारा यह आत्म । 

उस साधु को परमाथथें ज्ञायक. कहते जित मोह के नाम ॥व्शा 

ऐसे उस जित्त मोह साधु का, मोह नष्ट जब होता हैं। 

परमार्थी जिनराय उसी को, क्षीग्श मोह देते इक 
अत्याय्पान का स्वरूप :--- 

निज आआतम से सव पर भाठ, पृथक जान जो त्याग करे । 

प्रत्यास्यान इसे कहते हैं, प्रत्यास्वान है ज्ञान अरे ॥३४॥ 
ज्ञाता का प्रत्याखान ज्ञान है--इसका हृप्टान्त :-- 

जैसे कोई पृत्षप यह पर द्रव्य जान त्वज देता है। 

वैसे ज्ञानी पर भावों को जान, त्याग कर देता है ॥३५॥ 
इस अनुमति से परभाव का सेद ज्ञान कैसे हुआ ऐसीआशंका कर पहले जो भादक 
भाव--मोह कर्म के उदब रूप भाव उसके भेद ज्ञान का प्रकार कहते है । 

यह मोह मेरा नहीं कोई, मैं हु! केडल एक उपयोग । 

परमार्थ ज्ञाता उस ज्ञानी को, मोह निर्मम कहते हैं ३६ 
अब ज्ञेय भाव के भेदज्ञन का प्रकार कहते हैं :-- 

धर्म आदि द्रव्य मेरे नहीं उपयोग केवल एक मेँ ह्र्। 

समय विज्ञायक इस ज्ञानों को धर्म सिर्मेम कहते हैं ॥३छ॥। 
इस प्रदगर ज्ञान दर्शव चरित्र स्वरूप श्रात्मा का स्वरूप ज्ञान कैसा होता है वह 
कहते हैं :-- 

मैं निश्चय से एक शुद्ध हुं, दर्शन और ज्ञानमय हु । 

एक अणु नहीं मेरा जग मे, रूप रहित कहलाता हूं ॥इणा 

इति पूर्वरंगसमाप्त: । 


१९ | 





जीव-अ्जीव अधिकार- १ 


जिन शासन ने संसार में छह द्रव्य स्वीकार किये हैं। जीव, भ्रजीव, धर्म, 
भ्रधम, आकाश और काल । यद्यपि संसार में सभी द्रव्य अपनी-अपनी भूमिका निभा 
रहे है, फिर भी जीव द्रव्य आर भ्रजीव द्रव्य की मुख्य मूमिका है । 


जीव और अजीव दो हैं। दोनो एक दूसरे से पृथक हैं। दोनों का स्वभाव 
दोनों के गुण पूथक्‌-पूृथक है। ग्रुणानुसार कार्य-निष्पत्ति होती है श्रतः दोनों के कार्य 
भी भिन्न है। जीव का मुख्य लक्षण चेतन शक्ति है, जानने और देखने की शक्ति 
है. सुख-दुःख श्रनुभव करने की शक्ति हैं। अजीव रूप रस गन्ध स्पर्श और शब्द 
युक्त हैं। अजीब रूपी है । जीव अरूपी है । 


मनुष्य शरीर की जीवित अवस्था में जीव और अजीव दोनों का निवात्त 
हैं। दोनो शरीर में जल और दुग्ध की मिश्रित अवस्था की तरह है। फिर भी आप 
यह झचुभव कर सकते है कि जल और दुग्व के करा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। तथा जिस 
स्थान पर जल का सूक्ष्म ऋुणा है उस स्थान पर दुग्ध का कण नहीं है और जिस 
जगह दुग्ध का कण है उस जगह जल का कर नहीं है। ठीक उसी तरह घरीर में 
भी जीव और ब्रजीव की भिन्न स्थिति है। 
; र किसी भी द्रव्य के गुण उस द्रव्य से कभी भी पृथक्‌ नहीं हो सकते । जीव 
का ज्ञान गुण जीव से कभी भी पृथक नही हो सकता | पुदुगल के गुर, रूप, रस, 
हि न्ध स्पर्णे कभी उससे पृथक नही हो सकते । से इसलिए के जोर कया 
टिक ज काश कब के हैं अतः कर्म आत्मा के निज नहीं हो सकते, इसीलिये कर्म और नोकरमम 
(शरीर घन धान्य स्त्री पुत्र आदि) जीव के निज नहीं हैं क्योंकि पृथक्‌ ही रहते हैं । 


ग्रेलिये निश्चय नय के अनृसार श्रात्मा कर्मों से बंधा हुमा नहीं है। 


आत्मा ने अन्त पर्याय धारण करली फिर भी उसके प्रदेश हानि या बृद्धि को प्राप्त 
नहीं हुए, भ्रतः आत्मा नित्य है। आत्मा अवद्ध, अस्पशित, नित्य, श्रविशेष एवं 
असंयुक्त है। इस अ्रधिकार में इसका विशद विवेचन किया गया है। 


जीव एवं श्रजीव का भिन्न २ ज्ञान होना तत्त्व ज्ञान की प्रथम सोढ़ी है। जीव की 
सत्ता के विषय में अनेक सतानतरों का विवरण देते हुए भ्रात्ार्य कहते हैं--- 
प्रात्मा को नहीं जानते जो परात्मवादी सू् हैं। 
अध्यदसान' को ही जीव माने, या कम को माने हैं ॥३६९॥ 





१-क्िसी भी राग व प युक्त परिणाम में हाय घाय (आर्तंध्यान)' पैदा होती है 
झथवा मिथ्या अभिप्राय सहित भाव अध्यदसान कहलाते हैं । 
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अध्यवसान में, तीम्र मंद अनुभाग को । 
कोई जीव नाम से, कहते इस शरीर को ॥रेंगा 
दर्मोद्य को माने, जीव इस संसार में 
ग्लोई तीब्र मंदता रूप गुरखों से, भेद प्राप्त अनुभाग को ॥४१॥ 
कोई मिश्चित जीव कर्म को, जीव नाम दे देते हैं । 
कोई कर्मो के संयोग को, जीव नाम से कहते हूँ ॥४२॥ 


| 


झऋाचाय इसको एकान्त तत्त्व विवेचन मानते हुए उनको मिथ्यात्वी बताते हैं--- 

यह सव ही एकान्त गुणों से तत्त्व विवेचन करते हैं। 

निश्चय और परमार्थ मार्ग को विन जाने मिथ्यात्वी हैं ॥४३॥ 

जो पुद्गल परिणाम भाव हैं, जीव नहीं हो सकते हैं । 

क्रेलली जिन ने यही कहा है, चेतन वे नहीं होते हैं ॥४४ 

कर्म भेद हैं आठ उन्हें, पुदगलमय जिनजी कहते हूँ। , 

जब उनका परिपाक हैं होता, फल दुशः्खमय ही देते हैं ॥४५॥ 
व्यवहार मात्र से राग 6 प, अ्रव्यवत्तान जीव कहलाते हैं । 

निश>चय नय से जीव नहीं वे, जिनवर ऐसा कहते है ॥४६॥ 


व्यवहार नय किस हृ्टान्त से प्रवृत्त हुआ है ? यह बतलाते हैं -- 


सेना को ले साथ नृपति, जब बाहर आता जाता है। 

राजा भ्रमण करे यह कहते, पर राजा तो एक ही है ॥४७॥ 

अश्रष्यवसानादि अन्य भाव को, परमागम” जो जीव कहे । 

वह सभी व्यवहार मार्य से, जीव एक है निश्चय से ॥४८॥॥ 
निश्चय से जीव के लक्षण क्‍्यां हैं? यह वतलाते हैं-- 


रूप, रस और गंध, शब्द विहीन चेतन युक्त है 

श्रव्यक्त* लिय विहीन जीव, संस्थान से भी मुक्त है ॥४&॥ 
जीव के जो चेतन शक्ति के श्र॒लावा भाव हैं वे सब पौद्यलिक हैं-- 

जीव का नहीं वर्णों कोई, स्पर्श, रस और गंघ नहीं। 

रूप नहीं संस्थान नहीं, संहनन और तन भी नहीं ॥#श्णा 





१-भगवान की वाणी लिपिबद्ध या मौखिक | 
२-इन्द्रिय गोचर न हो । 

३-आ्राकार । 

४-काला पीला हरा सफेद आदि । 


( ६€ ) 


राग इंप और मोह माया, जीव के छुछ भी नही। 
नहीं कम श्र नोकम उसके, आज़व" भी उसके नहीं ॥५ शा 


| ३3. 


कर्म स्पद्धक वर्गेणा, और वर्ग भी उत्के नहीं । 
अनुभाग और अध्यात्म स्थान, जीव के कुछ भी नहीं ॥५२॥ 
योग बंध स्थान नहीं, और मार्गणाँँ भी है नहीं। 
उदय स्थान भी जीव के, होते कभी भी हैं नहीं ॥५३॥्ी॥। 
स्थिति बंध और संक्लेश के, स्थान कुछ भी हैं नहीं । 
विजुद्धि संयम लब्वि के स्थान भी होते नहीं प्रथा 
जीवस्थान और गयुणस्पानरे भी इस जीव के होते नहीं । 


परिणाम सब हैं द्रव्य पुदगल के इसे जानो सही ॥४५श॥ 


यह पादूगलिक परिसख्पाम व्यवहार से है लिई जीव से इनका सब्बन्ध 


व्यवहार से हैँ जीव के, वर्ण से ग्रुथण स्थान तक। 
निश्चय से आनम शुद्ध है, सर्व भावों से पृथक्‌ताश्दा 
जीव में उपयोग लक्षण हैं अधिक वर्णादि से। 
भावों से सम्बन्ध इन से, दूध जलवत जानना ॥श्णा 


अब हण्टान्त द्वारा व्यवहार नय और निश्चयनय की वस्तु स्थिति का प्रतिपादन 
करते हैं--- 

जिस तरह से मार्ग में कोई, पथिक है लूटा गया। 

उस मार्ग को लुटा कहे, पर मार्ग लूटा नहीं गया ॥५८॥। 

कर्म और नो कर्म का जो जीव में यह वर्ण है। 

व्यवहार से हैँ जीव का, जिन देव का यह कथन हैं ॥शध्या 

गंध रुस स्पर्श रूप और देह संस्थानादिक सभी । 

व्यवहार से ही जीव के हैँ, निश्चय विपें तो है नहीं ॥६०॥ 

संसार में जों जीव है, उनके ही वर्शादिक सभी। 


मुक्त के वर्णादि कोई, हो नहीं सकते कभी .६१॥- 





१-राग द्व पादिक भावों से जो अध्यवसान होता है, वह आखव कहलाता है आत्मा 
के शुद्ध स्वभाव में रानादिक नहीं होते । 

२-प्रवचन के झनुसार पदार्थों का चिचार अन्वेष णा । 

३-युण स्थान चौदह होते हैं, आत्मा के अशुद्ध और शुद्ध भावों की तरतमता 
का माप होता है । 
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जीव के वर्णादि सारे, जीव के यदि मानलो । 
जीव और अ्जीव में क्‍या भेद रहता है कहो ॥६२॥ 
वर्शादि संसारीजनों के, अगर तुम ऐसा कहो । 
संसारी सभी रूपी बनेंगे, जो जीव का लक्षण नहीं ॥६३॥। 
अजीव ही फिर मुक्त होंगे, मृढ मति तुम मानलो । 
वयोंकि पुद्गल, जीव वन जायेगा ऐसा जानलो ॥$ड॥। 
वर्णादि भाव जीव के नहीं है इसको समभाते हैं-- 
एक से पन्चेल्‍द्रियों तक, सूक्ष और वबादर” सभी। 
पर्याप्तरे झौर अपर्याप्त, जीव नाम कर्म प्रकृति कृत सभी ॥६५॥ 
नाम कर्म प्रकृति रचित, जो जीव स्थान हैं सभी । 
पुद्गल मयी प्रकृति कृत है, जीव नहीं होते कभी ॥६६॥ 
पर्याप्त और अपर्याप्त बादर सूक्ष्म जो सब जीव हैं। 
व्यवहार से है जीव संज्ञा, सूत्र में जिन कथन है॥६७॥ 
' मोहन कर्म के उदय से, ग्रुणस्थान होते हैं सभी । 
जीव तो वे है नहीं, जिन ने अचेतन कहा तभी ॥६५॥ 


॥ समयसार प्रकाश जीव झ्जीव अधिकार समाप्त ॥ 


शड्ि-ा_ै॥+क+++_ .नननहतहलतलतहतलवलहलवलवलञवञक्‍ाीतबीबजुञबीवजञवबञवजीबी8तलीएी२ौॉीबी0ॉ0३₹ॉ३ॉ३€#ीन३०लनल कक आर 
(-स्थूल काय जीवों को बादर कहते हैं । 
३-पर्याप्त और भअ्पर्याप्त नाम कम के उदय से घट पट की तरह जीव के शरीर 
भी पर्याष्त और अपर्थाप्त दो तरह के होते हैं। शरीर की अपूर्ण अवस्था 
जो गभ में होती है वह अ्रपर्याप्त होतो है। 


(9) 
+>समयसार प्रकाएे 
कर्तता कर्म अधिकार- 


यह जीव सांसारिक कार्यो का एवं क्रोधादिक भावोंव. . को कर्ता 
मानता है, जो कर्मवन्ध एवं संसार श्रमण का कारण है। प्रात्मा स्वाभाव से शुद्ध 
द्रव्य है। कोई भी द्रव्प जब निज स्वभाव में रहता है, उसके पूर्ण गुण उसमें 
विद्यमान रहते हैं। प्रत्येक पर / ने निज्र ग्रुणानुरूप ही कार्य कर सकता है। 
आत्मा के गुर ज्ञान और दर्शन है,/जिसका परिणाम जानना और देखना है। शअ्रतः 
यह स्वयं सिद्ध होता है कि--क्रोघादिक भावों का आत्मा कर्त्ता नही हो सकता । 
भ्रतः वह कर्म और नोकर्म का कर्त्ता नहीं है। किसी भी सांसारिक कार्य का कर्ता 
नही है | फिर भी आचार्यो ने व शास्त्रकारों ने इन भावों का कर्त्ता जीव को ही 
माना है। यह भाव जीव से भिन्न नहीं हैँ । 


मोहनीय कम के उदय से आत्मा में राग हंपादिक भाव पैदा होते है । 
वह पर कृत हैं, जिस तरह अग्नि से शीतल स्वभावी जल गर्म हो जाता है, लेकिन 
यह जल का परिणमन पर के निमित्त से होता है, श्रत:ः उसका दोपी जल नहीं है। 
उसी प्रकार राग हद पादिक भावों का दोपी भी जीव नहीं है। फिर भी वह कर्ता 
भाव रख कर कर्म बन्ध करता है। (धृदि वह कर्त्ता न बन कर ज्ञाता, दृष्टा रहे तो 
कर्मवनन्‍्ध नहीं होता ।) इस कर्ता कर्म अ्रधिकार में इन्ही भावों का विशद विवेचन 
किया गया है-- 


में आत्म हू ज्ञान स्वरूपी, आस्रव मुझ से भिन्न है। 
इस भेद को जो नहीं जाने, क्रोधादिक में लीन है ॥६९॥ 
क्रोधादिक में लीन पुरुष के, कर्मों का संचय होवे १ 
कर्म वन्‍्ध फिर उसके होता, निश्चय से सर्वेज्ञ कहे ॥७०॥ 
पाप पुण्य क्रोधादिक को जो, निज से भिन्न समभता है । 
उस ज्ञानी के बंध नहीं है, निज स्वरूप का ज्ञाता है ॥७१॥ 


.. 


स्व स्वरूप विपरीत और अ्पविन्न दुःख के कारण हैं। 
ऐसा जान कर आख्वों से, जीव निवर्ततन करता है ॥७२॥ 


श्रात्मा स्व स्वरूप को जान कर, उसी में लीन हो जाता है इस तरह क्रोधादिक का 
क्षय करता है-- 


हक 


जन 


» कोधादिक आज्वों से निवृत्त किस प्रकार होता है-- 

निश्चय से मैं एक शुद्ध हूं, ममता रहित ज्ञान दर्श परिपूर्ण । 

उस स्वभाव में लीन हुआ, क्रोवादिक को क्षय करता हूं ॥७३।। 
आख़व सभी निवद्ध जीव से, अन्न व, शरण हीन नहीं नित्य । 

दुःख रूप हैं, फल दुःख इनका, जानी हो यह जान निवृत्त ॥छथा। 


श्रात्मा ज्ञानी हो गया है इसको जानने फी विधि बतलाते हुए श्राचार्य कहते हैं--- 


पुद्गल 


०० 


जो कर्म और नोकर्म के परिणाम को करता नहीं । 
जानता उसको है केवल, आत्म ज्ञानी वह सही ॥७५॥। 


कम को जानने वाले जीव के साथ कर्सा कर्रे भाव है या नहीं ?-- 
पुद्गल कर्म अनेक तरह का, ज्ञानी के यह ज्ञान में । 
परिणभित ग्रहण उत्पन्न नहीं, पर द्वग्पों की पर्यायों में ॥७६॥। 
मिज परिणाम अनेक तरह का, ज्ञानी के यह ज्ञान में । 
परिणमित ग्रहण उत्पन्न नहीं, पर द्वव्यों की पर्याशों में ॥७८॥। 
इसी तरह द्रव्य पुद्गल भी, निज भाव परिणमन करता है । 
परिणमित ग्रहण उत्पन्न नहीं, पर द्रव्यों की पर्यायों में ॥७६॥ 


जीव और पुद्गल के श्रत्योन्य निर्मित्त मात्रता है कर्ता कर्म पना नहीं है-- 


जीव परिणाम निमित्त से पुद्गल, कर्म रूप परिणमित बने | 
पुद्गल कम निमित्त जीव भी, परिणमन निज हैं करते ॥८०॥ 
जीव करे नही कर्म गुणों को, जीव गरुखों को कमे नहीं । 
परिणाम दोनों के होते, ' निमित्त परस्पर से सही ॥5१॥ 
इस हेतु से आतम जी यह, निज भावों से कर्त्ता है 
पुद्गल कर्म कृत सब भावों का, कर्त्ता यह नहीं होता है ॥5८२॥ 
यह झ्रातमजी निज को करता, भोग भी निज का करता है। 
निश्चय नय का ऐसा मत है, जिनवर जी यों कहते हैं !॥८३॥ 
अनेक विध पुद्गल कर्मों को, यह आत्मा करता है । 
उन्हीं अगेक विधों को भोगे, व्यवहार नय मत ऐसा है ॥5४॥ 


पुदूगल कर्मो का कर्ता भोक्ता आत्मा को मानने से दो क्रियावादिता का दोष 
आता है-+- 


कम यह पुदगल हैं सारे, कर्ता भोक्ता शअ्रात्म बने। 
दो क्रिया से श्रभिन्न बने वह, सम्मत नहीं जिन देव बने ॥5८५॥ 
यदि यह आतम जीव और पुद्गल भावों को किया करे । 
द्वि क्रिया वादिता आ जाती है, जिससे वे मिथ्या दृष्टि बने ॥८६॥ 


( ९३ ) 


दो क्रियावादिता से भिथ्याहष्टि किस तरह बनता है-- 


दो प्रकार मिथ्यात्व कहा है, जीव अ्रजीव नाम से है। 
अज्ञान अविरति क्रोध मोह, क्रोधादिक दो विध उसी तरह ॥5णा 
मिथ्यात्व योग अविरति अज्ञान श्रजीव, पुद्गन कम हैं । 
जो जीव है, मिथ्यात्व अविरति अज्ञान, वह उपयोग हैं ॥८८।॥। 
अनादि से परिणाम तीनों मोहयुत उपयोग का। 
मिथ्यात्त अविरति भाव और अज्ञान तीनों जानना ॥प्ध्ा। 


इन तीनों के परिणाम विकार का कर्त्त त्व श्रात्मा के होता है-- 
यद्यपि त्रिविध उपयोग, शुद्ध निरंजन भाव है। 
उपयोग जिन भावों को करता, उनका कर्ता होता है ॥&६०॥ 
ग्रातम जिन भावों को करता, कर्त्ता उनका होता है। 
कर्त्ता होने पर यह पुदूगल, कर्म रूप परिणमता है ॥६ १॥ 
पर को अपने रूप करे, निज आतम को पर करता है। 
ऐसा जीव अज्ञानी वन, कर्मो का कर्त्ता होता हैताध्रा। 
जब यह झातम ज्ञानी वनकर, पर को निज नहीं करता है । 
निज को पर करे नहीं वह, तब कर्त्ता नहीं होता है ॥६३॥ 


जब यह श्रात्मा तीन प्रकार के सविकार चेतन्य परिशाम में भेद न जानकर में क्रोध 
हूं, मैं मान हूं ऐसा घिकलप करता हुआ श्पने भाव का कर्ता होता है जो कर्म बन्ध 
का कारण है-- 

त्रिविध यह उपगोग यदि “मैं क्रोध४ विकलपी बनता है । 

उपयोग रूप वह जीवराज, निजभाव का कर्त्ता होता है ॥६४॥ 
संसार में सभी द्रव्यों के गति प्रदाता धर्म द्रव्य है ओर स्थिति कारक अ्रधर्म द्रव्य 
है। यही कारण है कि लोकाकाश के भ्रन्त में मुक्त जीव स्थित हो जाते है, क्योंकि 
अलोक झाकाश में धर्म द्रव्य नहीं है। यह धर्म झधरम्म द्ृव्य मौन सहायक है। प्रेरक 
नहीं हैं। जिस तरह व्यवहार में जल मछली को गति स्थिति व जीवन में सौत 
सहायक है । ऐसी स्थिति में स्वयं फो गति प्रदाता लानना शिथ्यात्व है ४-- 

त्रिविध यह उपयोग यदि “मैं घम! शादियों कहता है । 

उपयोग रूप वह जीवराज, निज भग्व का कर्ता होता है ॥६५॥। 

इसी तरह से मंद बुद्धि, पर को निज माना करता है। 

निज को भी पर द्रव्य रूप, करता रहता अज्ञानी है॥&श॥। 

निश्चय विद्‌ उस मंद बुद्धि, आत्म को कर्ता कहते है । 

ऐसा निश्चय से जो जाने, कत्तृत्व भाव त्यज देते हैं ॥६७॥ 


( ए॑४) 


व्यवहार नय से यह श्ात्मा घट पटादिक का कर्ता है :--- 


आत्म यह व्यवहार से, घट पट रथ द्रव्पों का कर्ता है । 
इन्द्रिय, क्रोधादिक, कर्मों और नो कर्मो का कर्ता है #झा। 


आचार्य कहते हैं कि निश्चय में यह सत्य नहीं है । क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
कर्ता नहीं हो सकता--- 


पर द्रव्यों का कर्त्ता यदि हो, तन्‍्मयता झा सकती है । 


आतम तनन्‍्मय नहीं होता है, फिर कर्त्ता वह कंसे है ॥६६॥ 
जीव घट पट और क्रोधादिक, को कभी करता नहीं हैं । 


योग और उपयोग निमित्त से, कर्ता वह बन जाता है॥१००॥ 


ज्ञानावरणादिक आठ कम, पुदंगल परिणाम ही होते है । 
श्रातम नहीं कर्त्ता उनका है, जो समझे ज्ञानी होते हैं ॥१०१॥ 


लेकिन वह झात्मा अपने शुभाशुस पाप पुण्य रूप भावों का कर्ता भोक्‍्ता होता है-- 


जिन शुभाशुभ भावों को, यह श्रातम करता रहता है। 
उने भावों का कर्ता होता, भोग उन्हीं का करता है ॥१०१॥ 


कोई भी द्रव्य पर भाव को नहीं कर सकता--- 
जिस द्रव्य श्रौर गुण में वर्ते, संक्राण न करे पर में वस्तु । 
जब अन्य रूप संक्रमित नहीं, तब परिणमन कैसे करा सके ॥१०३॥ 
आत्मा पुदेगलमय कर्मों में, द्वव्य श्ौर गुण नहीं करता | 
जब नहीं करता उन दोनों को, कर्ता वह नहीं हो सकता ॥१०४॥ 
निमित्त भूत जीव होने पर, कर्म बन्ध परिणाम देख । 
अतः जीव ने कर्म किया, यह ओऔपचारिकता ही है सखे ॥१०५॥ 


इस श्रौपचारिकता को हृष्टान्त द्वारा समभझाते हैं--- 


राजा का तो नाम बने, पर युद्ध करें| योद्धा सारे। 
जीव करे ज्ञानावरणादिक, यह भी सब व्यवहार कहे ॥१०६॥ 
आत्म पुद्गल द्रव्य को, बांधे, करे, उत्पन्न करे। 
ग्रहत करे और परिणमावे, व्यवहार नय वक्तव्य रे॥१०णा 
प्रजा दोष गुण के उत्पादक, राजाजी व्यवहार से । 
पुद्गल के भी द्रव्य गुणों का, जीवोत्पादक उस विधि से ॥१०८॥ 


( १५ ) 


श्रव यह बतादे हैं कि पुदुगल कर्म का कर्त्ता कौन है--- 
सामान्य प्रत्यय बंध कर्ता, चार कहे निश्चय से हैं। 
असंयम योग कपाय शौर मिथ्यात्त उनका नाम है ॥१०९॥ 
गुणस्थात मिथ्यादृष्टियादि, संख्या में तेरह कहे पुनः । 
सयोग केवनी चरम समयतक, भेद प्रत्ययों के ही हैं॥११०॥। 
गुरास्थान सब हैं अ्रचेतन, पुदूगल कर्म उदय से हैं। 
वे यदि कोई कर्म हैं करते, जीव नहीं उन्हें भोगत है ॥१११॥ 
गुण नाम प्रत्यय कर्म हैं करते, भ्रतः जीव नहीं कमे करे। 
इसलिये गुण ही हैं कर्त्ता, कर्मो के यह सही अरे ॥११२॥। 
जीव और प्रत्यथों में एकत्व नहीं है, यह दशशाते हैं--- 
एक रूप उपयोग जीव का, क्रोध कभी नहीं हो सकता । 
क्रोध श्रनन्‍य जीव से होवे, जीव अभ्रजीव अनन्य बने ॥११३॥ 
इस विधि से तो जीव है जैसा, वैसा यह अ्जीव बने। 
प्रत्यय कर्म नोकर्म के तो, एकत्व में भी दोष बने ॥११४॥ 


उपयोगात्मक आत्म श्रन्य क्रोध से, ऐसा यदि स्वीकार तुम्हें । 
प्रत्यय कर्म नो कर्म पृथक्‌ हैं, सभी यह स्वीकार तुम्हें ॥११५॥ 
सांस्य मत वाले प्रकृति शौर पुरुष को श्रपरिणामी मानते हैं, उन्हें समभाते हैं-- 

पुद्गल जीव में स्वयं वंधा नही, कर्म भाव परिणमन नहीं । 

तो वह पुदुगल द्रव्य, परिणमन हीन सदा बन जाता है ॥११६॥ 
जो चर्गंणा कार्माण की, कर्म भाव नहीं परिणमति। 

फिर अभ्रभाव संसार बने, या सांझ्य मत हो परिपुष्टी ॥११७॥ 
यदि जीव द्रव्य पुदूगल को, कर्म भाव परिणमात्रा है। 
अपरिणमता स्वयं जीव, परिणमन कंसे करा सके ॥१६०॥ 
यदि यह पुदुगल कर्म भाव से, स्वयं परिणमन करता, है । 

कर्म पुद्गल को कर्म रूप, परिणमाना जीव का मिथ्या हो ॥११६॥ 
झतः कर्म यह परिशमित पुदूगल, कर्म ही तो होता है। 
ज्ञानावरणादि रूप परिणमित, जानावरणादि होता है ॥१२०॥ 


जीव का परिणामित्व सिद्ध करते हैं-- 


स्वयं बंधा नहीं जीव कम में, ऋ्रेधादिक से परिणमे नहीं | 
जीव अपरिणामी वन जावे, तेरे मत में शिष्य सही ॥१२१॥ 


जानी ज्ञानमव भाव का और अनानी अज्ञानमय भाव का कर्ता 


ड््प 


भावों 


5 
ऊ 


यदि जीव ऋरोधादि भाव से, स्वयं नहीं परिणमता हो। 
संत्तार श्रभाव रिद्ध हो जावे, अथवा साँख्य मत सिद्ध हो ॥१२शा 
पुद्नल कर्म कोच, जीव को, यदि ऋरेव लग परिणमन करे । 
ऋष परिणमावे जीव को कैसे, जो स्वयं परिझमन नहीं करे ॥ १ २६॥ 
आत्मा क्कयं परिझछझमे क्रोध से, यदि तेरी बुद्धि होवे। 
क्रोध, जीव को क्रीव रूप, परिणिमावे, कथन मिच्या होवे ॥2२४॥। 
उपयुक्त क्रोध में जो आतम, वह क्रोध है, यह झत्व है। 
उपयुक्त लोन मान माया नें, छोन मान और मनाया है ॥१२शा। 


(िः 


जा जा भाव कर यह आत्म, कतचा उसका बन जावे ॥१श६॥ 


हि । 


वो के परिणाम क्या हैं ?-- 


अनानी अन्ाव भाव से, 


बे 
५] 
2 
0 
/&॥ 
श्र 
/ 
ण्ठै 
ब्न्म्य 
॥7 


#््‌ 
ज्ञान भाव उपजे ज्ञादी के, कर्मो को नहीं करता है ॥£२७ा। 
जानी के हझावमंव भावों से, झान भाव ही होते हैं। 
इसीलिये भाव 'ह्वानी के, ज्ञान पूर्ो कहलाते हैं ॥4र२८॥ 


अनजान मय भावों के कारण, अज्नान भाव पैदा होते। 


इसीलिये “अनानी सव भाव, अ्ज्ञान 5 >35 डर 
इसालय +अनादः व भाव, अक्षज्षावच मय हूं हात वश्रदा 
०७ ह०- हब 

ऊसल च्वस्मात्वनज्न सना, स्वानपरणा कहकात ु 


ह्ठ 
डे 
७ द्वि लौह सेट 
छोह से उत्पन्न सभी, कटठकादि लौह कहनाते हैं ॥ारश्देगा 
किसका 2८०७ 
हृ 








दा 
प्रद्धाब छत्त्वों का तो, चपिश्धयात्व उदय सै 
अश्वद्धादव द्वत्ता का दर पृ द्ध 





ू होता कला 59535 
६ हूँ हाता ॥३ ३३९॥। 
अखस्ंधम का उदब जब होता, त्याय भाव नहीं वन पाता। 
न्ल्ट्रदाजरज विजगजजगाएओ>मक क्का ले जे न पद्णोग मलिन मे रहता - 
उदय कथादया का होने से, उपदोग मलिन ही हर गहता ॥ १३ ३॥॥ 


च. 

चेप्टा शुभ या अशुत्त रूप 
फिर, स्का 

०० 


प्‌ 
योग उदय तथव रहता है 
याग उदय तथ रहता हू 


- ( -१७ ) 


उदयों के हेतु भूत बने, जो कार्माण वर्गणा गत पुदुगल। 
ज्ञानावरशणादि भावरूप, आठ प्रकार परिणमता है॥१३५॥ 
वह कार्माणस वर्गणागत पुद्गल, जब निवद्ध जीब में है होता । 
तब जीव स्वयं अज्ञानी बन, परिणाम भाव हेतु होता ॥१३६॥ 
पुदूगल द्रव्य का परिणाम जीव से भिन्न है :-- 
यदि पुदु्गल का क्मेरूप, परिणाम जीव के साथ बने । 
कमंत्व प्राप्त करें दोनों, मिश्चवय से इस विधि होने से ॥१३७॥ 
परन्तु पुदुगल द्रव्य एक के, कर्मभाव से परिणाम बने। 
बिना जीव भाव कारण ही, भिन्न कर्म परिणाम बने ॥१३०८॥ 


जोव का परिणाम पुदुगल द्रव्य से भिन्न ही है :-- 
परिणाम कमंका जीव साथ, जो रागादि परिणाम बने । 
तो जीव और कर्म दोनों, रामादिभाव को प्राप्त करें॥१३६॥ 
परिणाम सब रागादिभाव से, जीव एक के हैं होते। 
इसीलिए कर्मोदय हेतु बिन, भिन्न जीव परिणाम बने ॥ १४०॥ 


व्यवहार शौर निश्चय नय से विवेचन :-- | 

जीव कर्म से बंधा हुप्ना शौर स्पर्शित व्यवहार यह। 

वंधा हुआ श्ौर स्पशित नहीं, शुद्ध नय वक्तब्य यह ॥१४१॥ 
दोनों नय पक्षों को छोड़कर श्रात्मा फे शुद्ध रूप को पहचानो :-- 

कमें वद्ध अवद्ध जीव हैं, नय का पक्ष इसे जानो। 

करो उल्लंघन इसी पक्ष का, शुद्ध आत्म हूँ यह मानो ॥१४र॥ 

चित्स्वरूप निज आतम अनुभव, नय पक्ष से रहित बने । 

नय पक्ष से दोनों जाने, ग्रहशा किसी का नहीं करे॥१४३॥ 


सम्पूर्ण नय पक्ष रहित ही, समयसार कहलाता है। 
सम्पग्द्शन सम्पग्शसान भी, संज्ञा समयसार की हैं ॥१४४॥ 


इति समयसार प्रकाश कर्त्ताकर्म अधिकार समाप्त 


( रै८छ ) 


“-समयसार प्रकाश--- 
पृण्य पाप अधिकार--३ 


ज्भ भाव, जैसे पर उपकार, दयापालन, अरिहन्त व सिद्ध भक्ति अथवा 
कोई भी ऐसे कार्य जिनमें कयाय मन्‍्द्र अवस्था में रहती है। पुण्य वच्च का कारण 


होते 


| 


# 
॥[! 


ह। 


खि' 


ग्रशुभ भाव--जैसे पर पीड़न, मारुण, ताड़न, हिसा, भूँठ, चोरी, 

कृशील व परिच्रह के भाव, जिससे संक्लेश परिणाम पैदा होते हैं। क्रोध मान 

माया, लोभ, राग, ह पे, मोह के तीव भांव अशुभ वन्व अर्थात्‌ पाप बन्‍्व के कारण 
>> 
होते हैं। 


बह दोनों भाव क्रमशः ससारिक छुख व दुःख प्रदान करते हैं, और जीव 
को कर्म वनन्‍्वन के द्वारा संसार में ही श्रमण कराते हैं । 


अतः कर्म वन्‍्धचन को काट कर निर्वाणएु प्राप्त करने के लिए यह दोनों 
दी भाव हेय हैं । इन दोनों भाव से ऊपर उठकर शुद्धोपयोग में लगना 
श्रेयस्कर है | 
मैं ब्रात्मा हुं। मैं स्वभाव से छुद्ध हु। जिस तरह जल स्वभाव से 
शीतल होता है, उसी तरह मैं स्वभाव से राग हं पादिक भावों से रहित एक शुद्ध 
आत्म द्रव्य हुं । ऐसी श्रद्धा ज्ञान और आचरण शुद्ध भाव है। शुद्ध भाव संसाद 
बन्धन से छुट्टा कर मुक्ति प्रदान करते हैं । 


चक ज 


ऐसे ही भाषों का पुण्य पाप अधिकार में वर्शेव किया गया है । , 
अच्चुन कर्म कुशील कहाता, शुभ कर्म सुशील कहाता है। 
कस कहें सुशील इसे, जो संसार भ्रमण करवाता है॥श्थ्शा 
स्वर्ण लोह की जंजीरें दोनों ही बन्चन कारोी हैं। 
किये हुए ज्ुभ अशुभ कर्म भी, वन्धच जीव का करते हैं ॥१४द॥। 


| |), 


इसीलिए घुम अशुभ कर्म का, राग झौर ऊुंसर्ग त्यजो। 


दोनों कुणील पराधीन करते, यह सोच समझकर त्याग करो ॥ १४छा। 


विकृतः स्वभावी, शील कुत्सित दुर्जदों को जानकर । 
दाने और संसर्य छोड़े, दृष्टद जनों को जानकर ॥१४घ॥। 


( १६ ) 


इस तरह कर्म प्रकृति भी स्वभाव से कुत्सित है श्रतः उसका राग्र श्रौर संसर्ग 
छोड. ना चाहिए :-- 
इसी तरह से कर्म प्रकृतियां, स्वभाव शौल से है-कुत्सित । 
निज स्वभाव में रत ज्ञानी, नहीं राग करें संसर्ग त्यजत ॥१४६॥ 
रागी कर्मो से बंधते है, वैरागी मुक्ति प्राप्त करें। 
जिन प्रमु यह उपदेश करें, कर्मो से राग कभी न करें ॥१५०॥ 


ज्ञान मोक्ष का कारण है :--- 


निश्चय से परमार्थ समय, शुद्ध ज्ञानी श्र मुनि केवली है । 
ऐसे स्वभाव में स्थित मुनि, निर्वास॒ प्राप्त कर लेते हैं ॥१५१॥ 


परमार्थ में स्थित हुए बिना द्त तप करना श्रेयस्कर नहीं है :-- 
जो परमार्थ में स्थित नहीं रहते, वे त्रत तप कुछ भी किया करें। 
सर्वज्ञ देव उस न्रत तप को, तप वाल नाम से कहा करें ॥१४२॥ 
ब्रतशील भले ही पालो तुम, तप शील आचरण भी करलो | 
निज शुद्धात्म श्रद्धा नहीं, तो मुक्ति प्राप्ति बिन ही डोलो ॥१५३॥ 
परमार्थ वाह्म जो प्राणी है, वे मोक्ष हेतु नहीं जाने हैं। 
संसार भ्रमण का हेतु पुण्य, उसकी इच्छा ही रखते हैं ॥१५४॥ 


मोक्ष मार्ग प्राप्त करने हेतु सम्यग्दर्शन सस्यस्ज्ञान और सम्यक्‍्चारित्र तोनों मूल 
कारण हैं, यह प्रतिपादन करते हैं :--- 

तत्त्व श्रद्धान सम्पक्त्व कहाता, इसका ज्ञान ज्ञान होता। 

रागादिक का त्याग चरित है, मुक्ति मार्ग यह ही होता ॥१५५॥ 


जो निश्चय नय को छोड़कर, व्यवहार का शब्राअय लेते हैं मुक्ति भराप्त नहों कर 
सकते :--- 

निश्चय नय को छोड़ बहुत, विद्वान व्यवहार ग्रहण करते । 

प्र कर्मनाश यतीश्वर करते, जो परमार्थ आ्राश्चित रहते ॥१५६॥ 


रसस्यस्दर्शन ज्ञान और चारित्र के न होने में जो कारण हैं उसका प्रतिपादन 
करते हैं :- 

जैसे श्वेत भाव वस्त्रों का, मैल व्याप्त हो नष्ट करे। 

वैसे मिथ्यात्व मेल के कारण, सम्परदशन तथा बने ॥१५णा 


(२० ) 


जैसे श्वेत भाव बल्त्रों का, मैल व्याप्त हो नष्ट करे। 
बसे अज्ञान मेल के कारण, सम्यग्शान भी तथा वने ॥१४५८५॥ 
जेंसे श्वेत भाव बस्त्रों का, मैल व्याप्त हो नष्ट करें। 


०० 


बसे कपाय' मैल के कारण, सम्यक्चारित तथा बने ॥१५६॥ 


सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र के विना संसार भ्रमण होता है :-- 


सर्व ज्ञान दर्शी यह झ्रातम, निज कर्म घूलि से ढका हुआ । 
संसार भ्रमण यह करता है, नहिं जाने सब प्रकार सब को ॥१६०॥। 


मिथ्यात्व, श्रज्ञान और कपाय के उदय के कारण सम्परदर्शन, ज्ञान और चारित्र 
का श्रभाव रहता है :-- 


मिथ्यात्व उदय एक अवगुण है, सम्यक्त्व नहीं होने देता । 
मिथ्यादृष्टि यह जीव रहे, जिनवर ने यह है बतलाया ॥१६१॥ 


अज्ञनान उदय एक अवगुण है, सम्यग्शान नहीं होता। 
यह जीव बने अज्ञानी तब, जिनवर ने यह है वतलाया ॥१६२॥ 


कंपाय उदय एक गवगुण है, सम्यक्चारित्र नहीं बनता । 
यह जीव बने चारित्र हीन, यह जिनवर ने है बतलाया ॥१६३॥। 


इति समयसार प्रकाश पुण्य पाप अधिकार समाप्त 


( २१ ) 


>समयसार प्रकाश--- 
ग्रास्वव अ्धिकार--४ 


आलव का भ्रर्थ श्राना है। यहां भ्राने वाले कम हैं। जब कोई भी कहीं 
भ्राता है, उसके श्राने का कोई कारण होता है. जब तक वह कारण बना रहता है, 
वह ग्राता रहता है और जब कारण समाप्त हो जाता है, तब उसका श्ाना भी 
स्वत्तः समाप्त हो जाता है। आने वाले भी कोई सुखकारक और कोई दुःख कारक 
होते हैं । चोर दुःख देने झ्राते हैं, सज्नन हित्तकारक कारें के लिए आ्राते हैं। श्रतः 
भ्राने वाले का स्वभाव और उसके आने के कारणों का समभना आावश्यक्र होता 
है। उसके झ्राने से जो लाभ या हानि होती है उसको भी समझना आवश्यक है । 


शुभ कर्म सांसारिक सुख प्रदान करते हैं और श्रशुभ कर्म दुःख के 
कारण होते हैं। लेकिन दोनों ही तरह के कर्म संसार वन्धन के कारण है, श्रतः 
दोनों ही शुभ नही हैं । क्‍योंकि संसार भ्रमण दुःख का ही कारण है। 
अतः इस झाखव॒ अधिकार में कर्म क्‍यों आते हैं, उनके आने में कौन- 

कौन कारण हैँ इसका विवेचन किया गया है। 
सर्वे प्रथम श्राज्नव का स्वरूप बतलाते है :-- 

मिथ्यात्व अविरमण कपाय योग, यह आखव संज्ञ असंज्ञ है । 

विविध भेद जीव में इनके, अ्नन्‍्य जीव परिणाम है ॥१६४॥ 

परिणाम वही, ज्ञानावरणादिक कर्मों के कारण बनते। 

कर्मो के कारण राग हंप है, जीत्र में जो पैदा होते ॥१६५॥ 
ज्ञानी के श्रात्नवों का श्रभाव है :-- 

सम्पक्त्वी के श्रास्रव श्लौर वन्ध दोनों ही नहीं होते | 

जो सत्ता में पूर्व बन्ध हैं, ज्ञायक हैं केवल उनके ॥१६६॥ 
राग द्वष मोह ही भ्रालव हैं :-- 

रागादि भाव जीव के उपजें, वन्चन उनसे बनता है। 

रागादि से रहित भाव का, बन्धक नहीं वह ज्ञाता है ॥१६७॥ 
कर्म भाव न रहने पर भ्रात्नव नहीं है :-- 

फल टूटा डाली से गिरता, डाली के नहीं लगे पुनः । 

कर्म भाव जीव के खिरकर, उदय नहीं होते वे पुनः ॥१६८५॥ 
ज्ञानो के द्रव्पात्नव का श्रभाव है :-- 

ज्ञानी के प्रत्यय पूर्व बंधे, मिट्टी के ढेले सम सारे। 

फर्म शरीर में बंधे हुए, करते नहीं कुछ भी वे प्यारे ॥१६&॥ 
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ज्ञानी निरालव किस प्रकार है :--- 

चतुविधास्रव_ समय समय पर, जान और दर्णन गुण से । 

अनेक तरह के कर्म बांधते, ज्ञानीवन्धक नहीं इससे ॥१७०॥ 
ज्ञान गुण का परिणमन बन्ध का कारण कैसे हैं :-- 

ज्ञान गुण की जघनता से, अश्रन्य रूप परिणमन ज्ञान करे। 

इसीलिए सदभाव राग, कर्मों का बन्धक बना करे ॥१७१॥ 
ज्ञान युण की जघनता बंध का कारण है :-- 

जघन्य भाव से, दर्शन ज्ञान चरित्र, तीन परिणमन करे। 

इसीलिए ज्ञानी, विविध पुदूगल कर्म से बन्धन करे ॥१७२॥ 
सम्यर्दृष्टि के पूर्व बन्ध प्रत्यय उपयोग प्रयोगानुसार कर्म भाव के द्वारा नवीन 
बन्ध करते हैं :--- 

सभी पूर्व बद्ध प्रत्यय॒ तो विद्यमान सद्‌ दृष्टि के। 

कर्म भाव से नवीन बन्ध हो, प्रयोगानुसार उपयोग के ॥१७३॥ 

निरूपभोग्य हो उपभोग्य, जिस विधि से, उसी विधि से वांधते । 

जानावरणादि भाव से कर्म, सात आठ प्रकार से ॥१७४॥ 

सत्ता विष भी उपभोग्य नहीं, वाला यथा किसी पुरुष को । 

उपभोग्य होने पर वे बांधे, तरुणी यथा किसी पुरुष को ॥१७५॥ 

इसीलिए सम्यक्त्वघारी, जीव नहीं वन्धक बनते | 

भाव आखव के बने विन, वन्ध 'प्रत्यय नहीं करते ॥१७६॥ 
ज्ञानी के राग हूप मोह का भ्रभाव होने से बन्ध नहों होता : -- 

सम्यरदृष्टि के राग हप मोहादिक आजव नहीं होते । 

आख़व भाव बने विन प्रत्यय, कर्मवन्ध कारण नहीं हैं ॥१७७॥ 

मिथ्यांत्वादि चार हैं कारण, श्रष्ट प्रकार के कर्मो के। 

उनके भी कारण राग्रादि, जिन के श्रभाव में बन्ध नहीं ॥१७८॥ 
ज्ञानी शुद्ध नय से च्युत होवे तो हानिकारक है :--- 

पुरुषों द्वारा गृहीत भोजन, अनेक रूप परिणमन करे । 

मांस वसा रक्तादिभाव को, उदरार्िनि संयोग बने ॥१७६॥ 


ज्ञानी यदि च्युत शुद्ध नय से, पूर्व काल वद्ध प्रत्यय। 
अनेक तरह के कर्म बांधते, जीव के इस जगत्‌ में ॥१८०॥॥ 


इति समयसार प्रकाश झआाखब अधिका र समाप्त 
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-समयसार प्रकाश--- 
संबर अ्रधिकार--५ 


संवर का अर्थ रोक देना है। यहां कर्मो को श्राने से रोकना है । प्रत्येक 
सुखकारक या दुःखकारक वस्तु कर्मोदय से प्राप्त होती है। श्रतः जो भोग सामग्री 
, के प्राप्त होने पर भी उससे राग नहीं रखता अत्यन्त झ्रावश्यक वस्तु का उपयोग 
करने पर भी उससे विरक्‍्त रहता है, वह इच्छित वस्तु को प्राप्ति के लिये 
प्रध्यवसान (हाय घाय) नहीं करता, श्रव्यवसान वस्तु में राग भाव रखने पर ही 
होता है! ज्ञानी अर्थात्‌ जिसने वस्तु स्वरूप समभ लिया है, द्रव्यों के एथक्‌ प्रथक्‌ 
स्वभाव को समझ लिया है। सुश्च भर दुःख के कारणों को समझ लिया है। 
वह समभता है कि संसार में दुःख ही दुःख है। भोग की प्राप्ति और उसका अभाव 
दोनों ही दुःख फे कारण है। भोग की प्राप्ति, इच्छा की उत्पत्ति व वृद्धि कारक 
होने से दुःख का कारण है । भोग का श्रभाव, उसकी प्राप्ति की इच्छा व हानि 
से दुःखजनक है। और ससार में यह जीव जिस वस्तु में सुक्ष की कल्पना भी करता 
है वह भी क्षशिक ही है) भ्रत संसार में सुख नहीं है । 


श्रतः ज्ञानी श्रनन्‍्त सुख की प्राप्ति के लिये प्रयत्न करता है। अनन्त सुल्र 
परावलम्बन की समाप्ति से ही उत्पत्त हो सकता है। अ्रतः ज्ञानी अपने स्वरूप 
को समभ कर मैं श्रपने भाप में पूर्ण हों यह अ्रनुभव करता है । चिज गुणों का 
पूर्ण उदय ही पुर्णाता-है। झ्ात्मा जब अपने श्राप में लीन हो जाता है भौर पर के 
एक कण में भी राग नहीं रखता तव ही वह श्रपने ग्रुणों को प्रकट कर पाता हैं। 
यह अवस्था ही कर्मों को आने से रोकती है यहें ही संवर है । 


इस संवर अधिकार में कर्मो के श्राने को रोकने के सफल उपाय 
बतलाये हैं । 
फर्मो के श्राने को रोकने के लिये वस्तु स्वरूप पर प्रकाश डालते हैं-- 
उपयोग सदा उपयोग में रहता, उपयोग नहीं क्रोधादिक में। 
क्रोध क्रोध में ही रहता है, नहीं क्रोध उपयोग में ॥ १८१॥ 
सोकमें में उपयोग नहीं है, उपयोग नहीं है कर्मों ह । 
इसी त्तरह से कर्म नोकर भी, नही रहते उपयोग में ॥६5२७ 
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इसी तरह अझ्विपरीत ज्ञान, जब इस जीव के पैदा होता है । 
तब यह श्रन्य भाव नहीं करता, उपयोग स्वरूप शुद्धात्मा है ॥१5३॥ 
यथा स्वर्ण अग्नि में तपता, स्वर्ण भाव नहीं त्याग करे | 
इसी तरह तप्त कर्मों से, ज्ञानी ज्ञानीपन न त्यजे ॥१८४॥ 


ज्ञानी वस्तु स्वरूप समभाता है पर श्रज्ञानी वस्तु स्वभाव नहीं जानता-- 
इस विधि से जाने वह ज्ञानी, श्रज्ञानी राग को आत्म गिने । 
श्रात्म स्वभाव नहीं जाने वह, श्रज्ञान तिमिर से अन्ध रहे ॥१5५॥ 
श्ात्मा के शुद्ध रूप को जानकर ही उसे प्राप्त कियां जां सकता है -- 
झ्रात्म को जो शुद्ध जानता, शुद्धात्मा को प्राप्त करे। ' 
अ्शुद्ध यदि श्रात्म को जाने, श्रशुद्ध श्रात्मा प्राप्त करे ॥१5६॥ 
निज आझ्रातम को निज आतम से, शुभ अ्रशुभ से जो रोके । 
ज्ञान और दर्शन में स्थित, अन्य वस्तु इच्छा छोड़े ॥१८७॥। 
सर्वे संग का त्याग करे वह, ध्यावे श्रातम आतम से। 
कर्म नोकमें भिन्न वह माने, निर्जकत्व के चिन्तन से ॥१८८॥ 
प्रातम को आतम से ध्याकर, दर्शन गानमय है होता। 
अनन्यमय होकर वह ज्ञानी, लघु काल में है मुक्ति पाता ॥१८९॥ 


कर्म बन्ध करने वाले रागादिक आ्ाखवों फे यह चार कारण हैं--- 


मिथ्यात्व श्रविरति अज्ञान योग, यह चार अध्यवसान कहे | 

सर्वज्ञ देव मत में यह कारण, रागादिक आखस्रवों के कहे ॥१६०॥ 
कारण न मिलने पर कर्म बन्ध नहीं-- हि 

कारण विन नहीं कार्य बने, झ्राख़व निरोध ज्ञानी के हो । 

आख़बव भाव अभाव बने, कर्मो का श्राना रुकता है ॥१६१॥ 
झौर इस तरह संसार से सुक्त होने की भुभिका बन जाती है-- 

कर्मो का आना रुकने से, नोकम रोध हो जाता है। 

नोकर्म रोध हो जाने से, संसार रोध हो जाता हैं ॥१६श॥। 


समाप्त इति समयसार प्रकाश संवर श्रधिकार 


( २५ ) 
>+समयसार प्रकाश 
निर्जरा ग्धिकार-- 
च्व्थ्च्व्थिग जज 


जीव जब कर्मो का झाना रोक देता है, तव पूर्व बद्ध कर्मो की निर्जरा का 
ही कार्य शेप रहता है। नाव का छेंद, जिससे उस नाव में जल भर रहा हो, उस 
को बन्द करने के वाद शेप जल को निकालने का कार्य शेप रहता है। उस जल 
को उलीच कर निकाला जावे या वह स्वयं सूखे, इन दो तरीकों से ही नाव को 
डुबोने वाले जल से मुक्ति प्राप्त की जा सकती है। इसी प्रकार कर्मो का संवर होने के 
वाद, पूर्व वद्ध शेष कर्म स्वयं खिरेंया तप द्वारा उनको खिरा दिया जावे। कर्म 
निर्जरा के लिए यह दो क्रिया ही अपनाई जा सकती है । 


ज्ञानी प्रतिक्षण ज्ञान में लीन रहते हैं, एक कण का भी परावलम्बन उनके 
नहीं रहता । राग द्वपादिक भावों की उत्पत्ति श्रव नहीं होती, ऐसी अवस्था में 
शेप कर्म स्वयमेव निर्जरित हो जाते हैं। या वे श्रात्मज्ञान से उनको निरजरित कर 
देते हैं। इस तरह कर्मो की निर्जरा करके ज्ञानी पुरुष मुक्ति मार्ग को प्रशस्त कर 
देते है । 

निर्जरा श्रधिकार में कर्म निर्जरा के उपायों का सूक्ष्म विवेचन किया 
गया है । 
द्रव्य निर्जरा का स्वरूप । सम्यग्दृष्टि का भोग भी निर्जरा का कारण है :-- 

सम्यरदृष्टि भी जीव सभी, इन्द्रिय समृह से भोग करे। 

भोग श्रचेतन चेतन का, निर्जरा का ही कारण उसके ॥१६३॥ 

जो वस्तु भोगने में भ्रावे, वह सुख या दुख का कारण है। 

उदय प्राप्त सुख दुःख अनुभव हो, निर्जरित वह होता है ॥१६४॥ 
इसको दृष्टान्त द्वारा समभाते हैं :-- 

वैद्य विप उपयोग जाने, उपयोग करें मरते नहीं हैं। 

ज्ञानी उदय कर्म को भोगे, तो भी वे वंघते नहीं-ैं(([ 

जैसे कोई भ्ररति भाव से, मच्यपिवें, नहीं मत्त* बम)” 

ज्ञानी द्रव्योपपोग करके भी, श्ररति भाव से नहीं*चंध ॥॥१ 
ज्ञानी राग के श्रभाव में किसी वस्तु का स्वामी भाव नहीं रखता :--* 

सेवन कर भी सेवक नहीं है, सेवन नहीं करके सेवक । 

स्वामी नहीं बनने के कारण, बनता है नहीं प्राकरु प्ज्क 8 


घ> 
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ज्ञानी विचार करता है कि कर्म की सत्ता ही मेरे स्वभाव के विपरीत हैं :-- 
कर्मों के उदय विपाक बहुत से, जिनवर ने वतलाये हैं । 


ही 


वे मेरे स्वभाव नहीं हैं, ज्ञायक भाव एक मं हूँ ॥१६८॥। 
ज्ञानी राय से निज फो पृथक अनुभव फरता हैं :-- 

पुदूगल कर्म राग कहलाता, यह है विपाक उदय उसका। 

मेरा भाव नही है यह तो, निश्चय ज्ञायक भ)व में एक ॥१६६।॥ 

इसी तरह से सम्यन्दृष्टि, ज्ञायक स्वभाव निज को जाने। 

तत्व का ज्ञायक वह होकर, कर्म उदय वा विपाक त्यजे ॥२००॥ 
एक अरा, का राग भी भात्म स्वरूप न जानने का प्रमाण है :-- 

परमाणु मात्र भी रागादिक, भाव जिस जीव के होते । 

तो सर्वाग्गधर होकर भी, आत्म स्वरूप नहीं जाने ॥२० १॥। 
आत्म स्वरूप न जानने वाला सम्यग्दृष्टि नहीं होता :--- 

आत्मा को जो नहीं जानता, अनात्मा को भी नहीं जाने | 

जीव अजीव को जो नहीं जाने, सम्यग्दुप्टि नहीं बने ॥२०२॥ 
श्रतः द्रव्य भाव छोड़कर स्वभाव ग्रहण करो :-- ' 

द्रव्य भाव हैं श्रातम के, जो अपद्‌ भूत उनको छोड़ों। 

निश्चित स्थिर एक भाव, स्वाभाविक उसको ग्रहण करो ॥२०३॥ 
ज्ञानी वन कर ही मुक्ति प्राप्त कर सकते हैं :--- 

मति श्रति क्रवधि मनः पर्यय, और केवल ज्ञान एक पद है । 

बह यह परमार्थ एक पद, जिसे प्राप्त कर मुक्त बने ॥२०४ा) 
मुक्ति चाहने वालों को ज्ञान गुण प्रकट करना श्रावश्यक है :--- 

ज्ञान भुण से हीन बहुजन, पा सके नहीं हैं यह पद । 

जो मुक्ति तू कर्मों से चाहे, नियत यह पद प्राप्त कर ॥२०धा। 
आत्मा ज्ञान हे और ज्ञान श्रात्मा है :--- 

भव्य जन तू ज्ञान है, तू ज्ञान से ही प्रीति कर। 

सुख तुर्के उत्तम मिलेगा, तृप्त और संतुष्ट हो इससे सत्तत ॥२० ६॥ 
ज्ञानी निज आत्मा को ही केवल श्रपना मानता है :--- 

कौन ज्ञानी जन कहे पर द्रव्य मेरा है यह। 

नानी सदा निज आत्म को ही निज परिग्रह मानता ॥२०७7 


( सश्दुण ) ु 
श्रजीव से बनी हुईं वस्तु का कर्ता श्रजीव ही होता है :-- 


पर द्रव्य परिग्रह मेरा हो, मैं भी अजीव हो जाऊंगा। 
मैं तो हू ज्ञाता द्रव्यों का, परिग्रह मेरा नहीं हो सकता ॥२०८॥ 


परिग्रह मेरा नहीं है इन भावों में हृढ़ता परमावश्यक है :-- 
छिंद जाये भिद जाये, कोई ले जाएं, नष्ट या हो जावे। 
हो जावे वियोग जिस किसी तरह, फिर भी न परिग्रह मेरा है ॥२०६॥ 


किसी वस्तु की इच्छा करना ही परिग्रह है :-- 
इच्छा ही परिग्रह कहलाती, ज्ञानी न पुण्य इच्छा करता । 
ज्ञाता वह रहे यदि पुण्य करे, पुण्य परिग्रही नहीं वनता ॥२१०॥ 
इच्छा तो परिग्रह की जड़ है, ज्ञानी नहीं पापेच्छा करता । 
पाप परिग्रह नहीं उसके, केवल ज्ञाता बनकर रहता ॥२११॥ 
अपरिग्रह नाम अनिच्छा का, ज्ञानी न करे भोजन इच्छा । 
इसलिए श्रपरिग्रही रहे वहु, केवल ज्ञाता वह कहलाता ॥२१२॥ 
अपरिग्रह नाम अनिच्छा का, पानेच्छा ज्ञानी नही करता। 
अपरिग्रही पान का रहने से, ज्ञाता केवल है कहलाता ॥२१३॥ 
इत्यादिक सब ही भावों की, ज्ञानी इच्छा नहीं रखता है । 
आलम्बन नहीं उसके कोई, निश्चित वह ज्ञायक भाव ही है ॥२१४॥ 


ज्ञानी भोगों में राग न रखते हुए उदासीन भाव से भोगता है :-- 
वियोग बुद्धि से उदय प्राप्त भोगों को ज्ञानी भोगे है। 
भविष्य भोग इच्छा नही रखता, भूत चिन्तना भी नहीं है ॥२१५॥ 
वैद्य वेदक भाव दोनों समय समय नश जाते है। 
ज्ञानी को इच्छा नहीं उनकी, ज्ञाता वनकर रहते है ॥२१६॥ 
बंध भोग के निमित्त जो हैं, अध्यवसान उदय से वे होते । 
उन संसार देह विपयों में, ज्ञानी राग नहीं रखते ॥२१७॥ 


राग के श्रभाव में ज्ञानी कर्म करते हुए भी उनमें लिप्त नहीं हैं :-- 
जो ज्ञानी सबही द्वव्यों का, राग छोड़ने वाला है। 
श्रलिप्त कर्म मध्य में रहता, स्वर्ण यथा कीचड़ में है ॥२१८॥ 
उदाहरण प्रस्तुत करते हैं :-- 


कीचड़ में स्वर्ण जद्भ नहीं खाता, लौह जद्ध खा जाता है । 
वैसे ज्ञानी कर्म लिप्त नहीं, अज्ञानी लिप जाता है॥रश्था 


( रेध ) 


शंख सर्चित्त अचित्त निश्चित वस्तु अनेक भोगता है। 
लेकिन कोई शंख श्वेतता, कृष्ण नहीं कर सकता है॥ारश्श्गा 


ज्ञानी सदा ज्ञान का उपयोग करता है :-- 

इसी तरह ज्ञानी अनेक, सचित्त श्रत्रित्त मिश्रित भोक्‍ता | 

फिर भी ज्ञानी का ज्ञान कोई, श्रजान कभी नहीं कर सकता ॥२२१॥ 
लेकिन ज्ञानी ज्ञान का उपयोग छोड़ दे तो भ्रज्ञानी हो जाता है :--- 

जब वही शख निज श्वेतभाव का, त्याग स्वयं कर देता है । 

वह कृष्ण भाव को प्राप्त करे, शुक्लत्व दूर हो जाता है ॥२२२॥ 


इसी तरह ज्ञानी सज्जन जब, निज ज्ञान स्वभाव छोड़ता है। 
भ्रज्ञान रूप परिणामित होय, श्रज्नानी वह हो जाता है ॥२२३॥ 


कर्म धूलि की इच्छा रखना या उसे प्राप्त करने का प्रयत्त करना अज्ञान है इसको 
उदाहरण द्वारा समभाते हैं :-- 


कोई जन आजीविका पाने, राजा की सेवा करता है। 
राजा भी तब सुख के कारक, श्रनेक भोग दे देता है ॥२२४७॥ 


इसी तरह यह जीव पुरुष भी, सुख हित कर्म घूलि सेवे। 
वही कम उसको सुख कारक, अनेक भोग है दे देवे ॥२२५॥। 


वही पुरुष यदि द्ृत्ति प्राप्तिहित, राजा को फिर न सेवे । 
राजा भी उसको सुखकारक, भोग नहीं फिर से देवे ॥२२६॥ 


सम्यग्दृष्टि भी विषयों के हित, कर्म थूलि यदि न सेचे । 
तो वह कर्म उसे सुख कारक, भोगों को फिर ता देवे ॥२२णा। 


सम्यग्दष्टि की प्रशंसा :--- 

सम्यग्दृष्टि जीव. कभी भी, शंकित बन नहीं रहता है। 

निर्मेय होता सप्त भयों से, निःशंक इसी से रहता है ॥२२८॥। 
निशंकित श्रग :-- 

कर्म बंध मोह के कारक. चार पाद का छेंद करे। 

ऐसी शंका रहित आत्मा, सम्यन्दृष्टि. नाम घरे॥ररशा॥। 
निःकांक्षित श्रंग :-.- 

जो चेतयिता कर्म फलों श्रौर सर्व धर्म कांक्षा न करे । 

इच्छा से वह रहित आत्मा, सम्यरदृष्टि नाम धरे ॥२३०॥ 


( २६ ) 


निविजविकित्सा श्रंग :--- 

चेतन सभी वस्तु धर्मो से, ग्लानि कभी नहीं करता है। 

वह्‌ ज्ञायक और निविचिकित्सक, सम्यग्दृष्टि बनता है ॥रश्शा 
झमृढ हष्टि श्ंग :-- 

वस्तु स्वरूप ज्ञान के कारण, अमूढ दृष्टि जो रखता है। 

ज्ञायक निश्चय से वह चेतन, सददृष्टि कहलाता है ॥२३२॥ 
उपगृहन श्रंग :-- 

जो शुद्धात्मा सिद्ध भक्तिरत, श्वर्व धर्म गोपन करता। 

उप गूहक सम्यग्दृष्टि वह, राग भाव युत नहीं होता ॥रश्शा 
स्थिति करण भंग :--- 

मार्ग च्युत निज को जो चेतन, सन्‍्मार्ग में स्थित करता ॥ 

वह ज्ञानी स्थिति करण युत, सम्यरदृष्टि बन पाता ॥ररेथा। 
चात्सल्य श्रंग :-- 

मोक्ष मार्ग स्थित साधुत्रय, वात्सल्य भाव उनसे रखता। 

निज आतम से प्रीति युक्त वह, सम्यस्दृष्टि कहलाता ॥२३४५॥ 
प्रभावना भंग :-- 

मन रूपी रथ के पथ में जो, विद्यारथ झारूढ रहे। 

जिन ज्ञान-प्रभावक सद्‌ दृष्टि वह, निज झातम में लीन रहे ॥२३६॥ 


इति समयसार प्रकाश निज रा अधिकार समाप्त 


( ३० ) 
>-समयसार प्रकाश-- 
बन्ध ग्रधिकार--७ 


प्रतिक्षण वस्तु स्वरूप को जान कर जान का उपयोग करना ज्ञानी का 
कत्तेग्य है। एक क्षण के भी प्रजान भाव किसी मुश्किल में फंसा सकते हैं । आत्मा 
में जो भाव पैदा होते हैं, वे ही वन्ध, निर्जरा अथवा मोक्ष के कारण बनते हैं। 
अतः अपने ही ज्ञान के द्वारा अपने ही भावों की चौकस करनी है । 


आत्मा एक स्वतन्त्र सत्तात्मक द्रव्य है। आत्मा के प्रमुख गुण ज्ञान और 
दर्शन हैं, त्या जानना और देखना उसका कार्य है द्रव्य के गुणानुरूप कार्य ही उस 
द्रव्य की आवश्यकता हो सकती है। अ्रतः तीन लोक और तीन काल को जानते 
और देखले, यह आत्मा के गुणों का पूर्ण उदय है तथा झात्मा की श्रावश्यकत्ता की 
पूति है । 


अतः स्व गुर ।नुरूप प्रवृत्ति को छोड़ कर अन्य प्रवृत्तियां आत्मा की अज्ञाना- 
वस्था है। श्रात्मा की अज्ञानावस्था के कारण अन्य प्रवत्तियों की जागृति एवं 
तदनुरूप कार्य, कर्म वच्चच या संसार वन्धन का कारण है। अ्रतः यह जीव अपने 
जान के द्वारा श्रपना स्वरूप समझ कर, निज गुणानुरूप भ्रद्धत्ति ही कर, वन्चन से 
छुटकारा प्राप्त कर सकता है। 


इस वन्ध अधिकार में वन्ध से बचने एवं उससे छूटने के सम्पूर्ण उपायों का 
विवेचन किया गया है। * 


कर्म चन्ध क्यों होता है इसको सर्वप्रथम एक उदाहरण हारा समभाते हैं:-- 
कोई पुरुष तैल मर्देन कर, घूलि स्थान में खड़ा हुआ | 
शस्त्रों से व्यायाम करे वह, उसी स्थान पर डटा हुआ्रा ॥२३णा 
वृक्ष ताड़ तमाल केल, बांस श्रौर अशोकादि छेदे भेदे। 
उपघात करे सभी द्र॒व्यों का, सचित्त अवित्त बिना देखे |॥२३८॥ 
इसी तरह नाना प्रकार से, उपघात वह जब करता है । 
निश्चय से देखो और समझो, घूलि वन्ध क्‍यों होता है ॥२३९॥ 
यह स्नेह भाव ही कारण है, जो धघूलि बन्ध को करता है। 
लिश्चय से इसको पहचानों, चेष्टा विशेष नहीं कारण है ॥२४०॥ 


न 


( हे१ ) 


मिथ्याहृष्टि के राग भाव से कर्म बन्ध होता है :-- ह 
इसी तरह मिथ्यादृष्टि, बहु विधि चैष्ठाएँ करता है। 


हि 


चेष्टा में रागादिक भावों से, कर्मघूलि से लिपता है ॥२४१॥ 
जिस तरह वह पुरुष ही फिर, मर्दित तैल दूर कर | 
व्यायाम शस्त्रादि से करता, घूलि भरे स्थान पर ॥२४२॥ 
छेंद भेद वृक्षों का भी, ताल तमलादि का करता है। 
सचित्त श्रौर अचित्त द्रव्यों का, उपघात वहुत हो करता है ॥२४३॥ 
निश्चय से यह तो ध्यान करो, रजबंध नहीं किस काररणा से । 
जब उपघात द्रव्य का करता है, वह नानाविध उपकरणों से ॥२४४॥ 
जो स्नेह भाव उस तन का है, घूलि बन्ध वह ही करता । 
शेप काय चेणष्ठाओ्ों से तो, घूलि वन्ध है नहीं होता ॥२४श५॥ 


तेल भर्देन करके भी घूलि स्थान न हो तो घूल नहीं लगती, उसी प्रकार राग भाव 
न होने से सम्यग्हष्टि फे कर्म बन्ध नहीं होता-- 

इसी तरह सम्पग्दृष्टि जन, विविध योग वर्तंन करता | 

उपधोग में रागादिक नहीं तो, कमे धूलि से नहीं लिपता ॥२४६॥ 


श्रज्ञान वस्तु स्वरूप न समभने के कारण श्रनेक विकल्प करता है-- 


मैं घात पर का कर रहा, पर, घात मेरा कर रहे। * 
मूढ़ जन यह मानते हैं, जानी इससे विपरीत रहे ॥र४जा 


श्राचार्य श्रज्ञानो को समभाते हैं कि तेरे विकल्प मिथ्या हैं-- 
मृत्यु जीव की आयु क्षय से, श्री जिनवर ने बतलाया। 
तू आयु तो कम कर नहीं सकता, तुमने कैसे मार दिया ॥२४८॥ 
मृत्यु जीव की आ्रायु क्षय से, श्री जिनवर ने बतलाया। 
आयु तेरी छीन सके नहीं, घात चुम्हारा कहां किया ॥रवदेध्ा 
मैं उसको जीवन देता, वह मुझ को जीवन देता है। 
प्रज्ञानी इस विधि कहते है, विपरीत कहे सो ज्ञानी है ॥रश्व्वा 
आयु उदय से जीवन है, श्री जिनवर ऐसा कहते । 
तुम आयु किसी को दे न सको, जीवन किस विधि हो दे सकते ॥२५१॥ 
श्रायु उदय से जीवन है, सर्वेज्ञ देव इस विधि कहते। 
आयु तुम्हें जो दे न सके, जीवन किस विधि तुमको देते ॥२५२॥ 


( ३२ ) 


जो कहता है मेरे द्वारा, दुखी सुखी जीव रहते। ह 
वह मूढ़ व्यक्ति अज्ञानी है, विपरीत कहे वह है ज्ञानी ॥२५३॥ 


निज कर्म उदय फे कारण जीव सुणी या दु:खी रहता है-- 
सब जीव सुखी या दुखी रहते, निज कम उदय के कारण से। 
वे कर्म तुम्हें नहीं दे सकते, फिर दुखी सुखी करते कंसे ॥२५४॥ 
सव जीव सुखी या दुखी रहते, निज कर्म उदय के कारण से । 
वे कर्म तुम्हें नहीं दे सकते, फिर दुखी तुम्हें करते कंसे ॥२५५॥ 
सब जीव सुखी या दुखी रहते, जब कर्म उदय के कारण से । 
वे कर्म तुम्हें नहीं दे सकते, फिर सुखी तुम्हें करते कंसे ॥२५६॥ 
जो मरता है दुख पाता है, सव कर्मोदय से होता है। 
मैंने मारा या दुखित किया, क्‍या मत तेरा मिथ्या नहीं है ॥२५७॥ 
जो दुखित नहीं, मरता भी नहीं, निज कर्म उदय से होता है । 
मैंने नहीं मारा दुखी किया, कया मत तेरा नहीं मिथ्या है ॥२५५॥ 


मिथ्या विकल्पों से शुभ और श्रशुभ बन्ध होता है-- 
जो तेरी ऐसी बुद्धि है, सुख दुख देता हूँ जीवों को | 
ओ मूढ व्यक्ति तू जान इसे, शुभ श्रशुभ वन्ध होता तुझ को ॥२५६॥ 
जीवों को सुख दुख देता हूँ, जो अ्रध्यवसान है यह तेरा । 
वह पुण्य वन्ध या पापवन्च, का कारण बनता है तेरा ॥२६०॥ 
मैं जीवों को मारू या जीवन दू', जो अध्यवसान है यह तेरा । 
वह पापवन्ध या पुण्य बन्ध का कारण बनता है तेरा ॥२६१॥ 


मिथ्या कल्पना बन्ध का कर्ता है : घुख्य रूप से श्रध्यवसान वन्ध का कर्ता है-- 
जीवों को मारो या न मारो, अध्यवसान बन्ध का कारण है। 
निश्चय नय से यह भ्रातम का, संक्षेप बन्ध का कारण है ॥२६२॥ 
भूठ बोलना चौरी करना, परिग्रह वर्धन श्रौर कुशील । 
इनसे जो अध्यवसान होता, वह पाप वन्ध का है कारण ॥२६३॥ 
सत्य बोलना, दत्त ग्रहण, ब्रह्मचर्य तथा अपरिग्रह से। 
प्रध्यवसान जो होता है, शुभ वनन्‍्ध का कारण है, इन से ॥२६४॥ 
भ्रध्यवसान जीव के होता है, वस्तु आश्रित बन जाता है। 
फिर भी वस्तु से वन्‍्ध नहीं, बह अव्यवसान से होता है ॥२६५॥ 


( हे३े ) 


मैं जोचों को सुखी दुखी करता, वन्ध मुक्त भी मैं करता | 
मृढ मति तेरा यह चिन्तन, व्यर्थ और यह है मिथ्या ॥२६६॥ 


झाचार्य कहते हैं कि भ्रध्यदसान से कर्म वन्ध होता है श्रतः झौर विकल्प मिथ्या हैं-- 
यदि अध्यवसान निमित्त से ही, जीव कर्म से वंधता है। 
मोक्ष मार्ग स्थित भी छूटें, फिर कार्य तेरा क्या रहता है ॥२६ण॥। 
इस अध्यवसान से यह जीव, निज को करता है सर्व रूप । 
तिर्यन्च॒ नारकी देव मनुज झौर पाप पुण्य अनेक रूप ॥२६८॥ 
इसी तरह अध्यवसान से ही, जीव अजीव रूप निज को करता। 
धर्म अधर्म अलोक लोक, इन सर्व रूप निज की करता ॥२६७॥ 


जिनके भ्रध्यवसान नहीं होता है वे छुनि कहलाते हैं-- 
पूर्वोक्त यह और अन्य सभी, अध्यवसान नहीं जिनके होते । 
शुभ अशुभ कर्म से नहीं बंधते, वे मुनि नाम को हैं पाते ॥२७०॥ 
बुद्धि व्यवसाय विज्ञान मति, अष्यवसान भाव परिणाम सभी । 
चित्त नाम के शब्द सभी, एकार्थ के वाचक हैं यह सभी ॥२७शा। 
निश्चय नय से तो 'पराश्षित', यह व्यवहार निपिद्ध जान लो तुम । 
मुनिराज जो निश्चय नय झाश्चित, वे मुक्त वनें यह जानो तुम ॥रणर।। 


पचार्य कहते हैं कि श्रात्म ज्ञान बिना न्रत तप लाभप्रद नहीं । झभसव्य को शात्म 
ज्ञान नहीं होता-- 
व्रत समिति ग्रुप्ति शील तप जो जिनवर ने बतलाया है। 
झभव्य इनको पालते भी, अ्ज्ञानी और मिथ्यादृष्ठि है ॥२७रे॥। 
मोक्ष की श्रद्धा नहीं जिधके, अभव्य शास्त्र यदि पढता है| 
श्र॒द्धान ज्ञान नहीं होने से, शास्त्र पठन निगुंण ही है ॥२७४॥ 
श्रद्धा प्रतीति वह करता है, स्पर्श करे रुचि रखता है । 
इस धर्म की भोग निमित्त सदा, कर्म क्षय हेतु न करता है ॥२७श॥ 


झराचार्य कहते हैं, कि निश्चय नय के द्वारा निषेष्य व्यवहार नय का स्वरूप 
क्या हैं ?-- 

झ्राचारांगादि शास्त्र ज्ञान है, जीवादि तत्त्व दर्शन जानो । 

पड्‌ जीव निकाय चरित्र कहे, व्यवहार नय से यह जानो ॥२७६॥ 


निरचय सथ-- 
निश्चय से झ्रातम ज्ञान कहाता, दर्शन और चरित्र यह । 
मेरा आतम प्रत्याख्यान हे, संवर श्ौर योग भी यह ॥रछजा 
रागादि को बन्ध फा कारण कहा है, तथा वे श्रात्मा से भिन्न हैं श्रतः रागादि का 
निित्त श्रात्मा हैं या कोई अन्य - 
स्फटिक मणि नहीं स्वय परिणमे, रक्तादि रूप वह पर से है । 
स्फटिक मणि तो शुद्ध स्वयं, रक्तादि परिणमन स्वयं नहीं ॥२७८॥ 
ज्ञानी आतम का शुद्ध रूप, राग्रादि परिणमन स्वयं नहीं । 
रागादिक पर दोपों से, रागादि रूप परिणमन सही ॥२७६॥ 
ज्ञानी राग ह्वप मोहादिक कपाय भाव, स्वयं द्वारा। 
स्वयं में करता नहीं वह तो, इसलिये नहीं उनका कर्त्ता ॥२८०॥॥ 


लेक्नि अज्ञानी रागादि भावों को श्रपता मान कर उनका कर्ता हो जाता है-- 
राग हप कपाय कर्म के, उदय हुए जो भाव बगे। 
उन रूप परिणमन जीव करे, फिर से रागादि बन्धच करे ॥२८१॥ 
राग ह्वप कपाय कर्म में, जो भाव जीव के हैं होते। 
उस रूप परिणमन करने पर, आत्मा रागादिक से बधते ॥२८२॥ 


आत्मा रागादि का अकारक किस प्रकार हैं-- 
अप्रतिक्रमण के दो भेद कहे, अ्रप्रत्याख्यान भी दो विध होता । 
इस उपदेश के द्वारा तो यह जीव अ्रकारक ही होता ॥२८३॥ 
अप्रतिक्रमण द्रव्य और भावरूप, अप्रत्याख्यान भी द्विविध रूप । 
आत्मा है अकारक कहा गया, जो वनता इस उपदेश रूप ॥२८५४॥ 
जब तक यह आतम अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान करे ॥ 
द्रच्यों का और भावों का, तब त्तक वह कर्ता बना करे ॥१८श॥। 
द्रव्य और भाव का निर्मित नैमित्तिक भाव का उदाहरण - 
अब: कर्मादिक यह तो सब पुदुगल के अवगरुण होते हैं। 
ज्ञानी आतम करे किस विधि, जो ग्रुण सब पर के ही हैं ॥२८६॥। 
ग्रघ: कर्म और उद्दे शिक, यह द्रव्य सभी पुद्गल मय हैं । 
किया हुनत्ना मेरा कैसे, जो सदा अचेतन होते हैं॥२८७॥॥ 


इति समयसार प्रकाश वन्ध अधिकार समाप्त 


“समयसार प्रकाश-- 
सोक्ष अधिकार-८ 


कर्मो की नि्जरा होने के वाद मोक्ष का मार्ग प्रशस्त होता है। मोक्ष का 
अर्थ कर्म बन्धन से छुटकारा प्राप्त करना है। आचार्य ने वतलाया है कि बन्ध की 


तीव्रता या मंदता को तथा उसकी काल अभ्रवधि को जानकर भी बिना पुण्याथ्थ के 
वन्धन से छुटकारा प्राप्त नही कर सवता 


अत्तः निज स्वभाव और वन्ध के स्वभाव को जानकर बन्ध भावों से विरक्त 
भाव ही वन्चन काटने में समर्थ होते हैं । श्रतः मैं वस्तृत: एक शुद्ध आत्म द्रव्य 
हूँ। में सम्पूर्सा पर द्रव्यों से पृथक एक स्वतन्त्र सत्ता चाला द्रव्य हु । कर्म और 
नोकमं मेरे से पृथक हैं। मेरे शुद्ध स्वभाव में राय हे पादिक भाव उत्पन्न नही हो 
सकते । राग हैं पादिक भाव चरित्र मोहनीय कर्म के उदय से पैदा होते है । श्रर्थात्‌ 
राग हं पादिक भावों की उत्पत्ति पर कृत है। मेरा परिणमन तो मेरे गुणानुरूप 
ज्ञानमय और दर्शन मय हो हो सकता है । 


इस तरह चिन्तन करता हुआ प्रात्मा, प्रतिक्रमण प्रत्याख्यगन और 
आलोचना करता हुन्ना सम्यक्वारित्र के द्वारा कर्मो का क्षय करता है ॥ वस्तुतः 
सम्यर्दर्शन सम्बग्नान और सम्यकक्‍्चारित्र के द्वारा मुक्ति प्राप्त की जा सकती हैं । 


इस अधिकार में इसी तरह का पूर्ण विवेचन किया गया है । 
बन्धन को काटने के लिए पुरुषार्य की झावश्यकता है :-- 
जैसे कोई जन बन्धन में, वहुकाल से बंधा हुश्ना रहता। 


बन्ध की तीब् मन्दता को, और काल अवधि जाना करता ॥र८णा 
लेकिन यदि उस वन्धन को, यदि स्वयं नहीं काटा करता । 
बहुकाल बीत जाने पर भी, वन्धन से मुक्ति नहीं पाता ॥२5६॥ 
इसी तरह यह जीव कर्म के, स्थिति प्रकृति अनुभाग वन्ध । 
जाने फिर भी नहीं छूट सके, पर स्वयं शुद्ध ही बने मुक्त ॥२६०॥ 
केवल वन्धन चिन्ता से तो, नहीं कोई बन्धन से छूटे। 
यह जीव भी कर्मो के वन्धन से, केवल चिन्ता से नहीं छुठे २६ १॥ 


जी 


बंध काट कर ही वह प्राणी, वन्वन से मुक्ति पावे । 
क मुक्ति को प्राप्त करे ॥रध्रा 
मुक्ति प्राप्त करने के लिए कैसे भाव झावश्यक हैं? :-- 


# 


निज स्वभाव पहचान करे झौर वन्च स्वभाव को भी जाने । 
बन्धों के प्रति विरक्त भाव हो, कर्मों से मुक्ति पावे ॥रध्रा 
जीव वन्ध के निश्चित निज निज लक्षठा जान पृथक्‌ कर दो । 
प्रजा छैनी शस्त्र तुम्हारा, जिससे छेंद पृथक कर दो ॥२६४ी। 


.] 


जीव वन्य दोनों निज, निश्चित लक्षण से च्यारे होते । 
बन्ध, वन्‍्च कारण को छोड़े, घुद्ध श्रात्म को ब्रहणा करे ॥रधशा। 
ग्रात्म द्रव्य को किस विधि पाऊं, ग्रह करो निज प्रज्ञा से 
जिस विधि प्रज्ञा से भेद पिछाना, पावों उस विधि प्रज्ञा से ॥२६६॥। 
यह चेतन है वह मैं ही हूं, प्रज्ञा से यह ब्रहण करो। 
ज्ेप भाव जो पैदा होते, मुझ से पर हैं चिच्त घरोआरध्णा 
निश्चय से दृष्टा मैं ही हूं, प्रज्ञा से यह ग्रहण करो। 
जेष भाव जो पैदा होते, मुझ से पर हैं चित्त घरोवारध्णा 
रिब्चय से ज्ञाता मैं ही हूं, प्रजा से यह ग्रहण करो। 
शेष भाव जो पैदा होते, मुझ से पर हैं चित्त घरों ॥२६६॥ 
प्षव भावों को पर जो माने, कौन विज्न निज बतदलावे 
यह मेरा हैं किस विधि बोले, जो शुद्धातम पहचाने ॥३००॥ 
चौरी आदि अपराध करे जो, शंकित मन से अमण करे। 
मन में सोचे मुझ को कोई, चोर समझ कर बांव न ले ॥३०१॥ 
जो अपराध करे नहीं कोई, विन शंका के भ्रमण करे। 
मुझे बांध लेगा कोई जन, ऐसी चिता नहीं उपजे वारेण्रा 
इसी तरह ॒सापराप्त चेतन को, वन्यन शंका रहती है। 
सिरपराध चेतन को तो, वन्धचन शंका नहीं होती हैं ॥३०॥॥॥ 
अपरादी कौन है १--- 


संसिद्धि राघ सिद्ध आराधित साधित सब एकार्य कहे । 


दि. 


राव रहित चेतन जो होता, उत्तको ही अपराध कहे ॥ह॥०४॥। 


निरपराधी शंका रहित होता है-- 

निरपराघ चेतन जो होता, उसके शंका नहीं होती। 

आराधना से नित्य जानता, शुद्ध आत्मा मैं ही हूँ ॥३०शा। 
विष कुम्भ का लक्षण-- 

प्रतिक्रण प्रतिसरण घारणा, निवृत्ति परिहार तथा। 

निंदा गर्हा शुद्धि आठ विध, विप कुम्भ यह कहलाता ॥३०शा। 
अमृत कुम्भ का लक्षय--- 

अप्रतिक्रमण, अग्रतिसरण, अ्रधारणा, अपरिहार यह चार और । 

झनिदा, अनिवृत्ति, अगर, अशुद्धि इनको अमृत कुभ कहा ॥३०णा 


इति समयसार प्रकाश मोक्ष अधिकार समाप्त 


( डरे८ ) 


ः&>समसयसार शब्रकाश--- 


सर्वे विशुद्ध ज्ञान श्रधिकार--६& 


श्रात्मा एक द्रव्य है, उसकी स्वब्ंत्र सत्ता है, उसके स्वतन्न्र गुण हैं। ग्रात्मा 
चैतन हरव्य है, आत्मा अनन्त धर्मी है, श्रात्मा के प्रमुख गुण जान और दर्शन हैं, 
श्रात्मा के गुण शननन्‍्त शक्ति रूप में हैं। श्रात्मा के जब अपने ज्ञान श्र दर्शन गुण 
प्रकट हो जाते हैं, तब आत्मा अनन्त सुख का अनुभव करता है, और अनन्त सुत्र 
का धारी वह प्ात्मा, निज सुख को प्राप्प कर उसमें चिर मग्न हो जाता है । 
कोई भी द्रव्य जब निज स्वभाव में रहता है, तव उस द्रब्य में पर के एक 
प्रणु का भी वास नहीं रहता, और न उस द्रव्य को पर के श्रणुमात्र की श्रावश्यकता 
रहती है। ऐसी स्थिति में उस द्रव्य में विक्ृतियां विल्कुल भी नहीं रहती । किसी 
भी द्रव्य में एक भ्रणु रूप में भी पर का वास विकृृति की उपस्थिति ही है, किसी 
भी द्रव्य के साथ अंश मात्र भी विक्ृृति उसकी स्वतंत्रता में बाधा है, भौर यह ही 
न्धन श्रवस्था है, अज्ञानावस्था है। अज्ञानावस्था से स्व विस्मृति और परासक्ति 
पैदा होती है। आत्मा के साथ पर द्रव्य की उपस्थिति ही उसकी वन्ध अवस्था है । 


जव श्रात्मा पर द्रव्य संगति से स्व को भूल कर पर में श्रास्क्ति रखता है, 
तब वह परावलम्बी हो जाता है श्ौर परावलम्बन ही बन्धन है। 


जब श्रात्मा द्रव्य दृष्टि और स्वभाव दृष्टि जानकर निज को निज रूप में 
देखता है, श्रर्थात्‌ निज स्वरूप पहचानता है। तब उसे अपनी अनन्त ज्ञान शक्ति 
का प्राभास होता है और यह निज अनुभूति ही सम्यग्दर्शन श्रौर सग्यग्ज्ञान है। 
जब वह निज श्रनुभूति कर निज में ही लीन हो जाता है, तब कर्म बन्धन को काट 
कर मुक्त हो जाता है । 


सर्व विशुद्ध ज्ञानाधिकार में एसी ही विचार धारा से श्रात्मा की द्रव्य दृष्टि 
ओर स्वभाव दष्टि का ज्ञान कराया गया है । 


( ६ ) 


द्रव्य गुखमय होता है, गुण द्रव्य में ही रहते हैं :-- 
जिन गुणों से जो द्रव्य उपजे, अनन्य उनसे कहलाये। 
जैसे स्वर्ण निज कटकादि पर्यायों से श्रनन्‍्य रहे ॥३०८॥ 
सूत्र में जिन देव ने, जो जीव भ्रजीव परिणाम कहे। 
जीव भ्रजीव को उन परिणामों से अ्रनन्य ही जाने ॥३०९॥ 


आत्मा की स्वतन्त्र सत्ता एवं कत्त त्व का श्रभाव बतलाते हैं :--- 
यह भ्रातम कोई कार्य नहीं है, उत्पन्न किसी से नहीं हुआ । 
उत्पन्न यह नहीं करे किसी को, इस विधि कारण नहीं रहा ॥३१०॥ 
कर्माश्रय से कर्त्ता बनता, कर्मोत्पत्ति हो कर्ता से। 
श्रन्य तरह सिद्धि नहीं दिखती, जिससे कर्त्ता कर्म बने ॥३११॥ 
जीव यह प्रकृति निमित्त से, पैदा होता नशता है। 
प्रकृति भी यह जीव निमित्त से, पैदा होती नशती है ॥३१२॥ 


जीव और कर्म प्रकृति फे) बंधन से संसार की उत्पत्ति :-- 
दोनों के परस्पर निमित्त से, जीव प्रकृति का वन्ध बने । 
जीव प्रकृति के बन्धन से ही, उत्पत्ति संसार बने ॥३१३॥ 
जीव यह जब तक नहीं छोड़े प्रकृति निमित्त से व्यय * उत्पाद । 
तब तक वह श्रज्ञानी, मिथ्यादृष्टि श्रौर श्रसंयत्त है ॥३१४॥ 


जब कर्म फल को निज का नहीं मानता तब वह बन्धन से छ, ठता है :-- 
जब यह झ्रातम अनन्त कर्म फल, छोड़ दूर हो जाता है। 
तब वह ज्ञायक दर्शक मुनि है, वन्ध रहित तब होता है ॥३१५॥ 


मैं कर्म फल भोगता हूु' यह समभने वाला श्रज्ञानी है :-- 


प्रकृति स्वभाव स्थित श्रज्ञानी, कमें फलों को भोगत है। 
ज्ञानी उदित कर्म फल जाने, भोग नहीं वह करता है ॥३१६॥ 


प्रभव्व प्रकृति भाव का त्याग नहीं करता :-- 
भली भांति शास्त्रों का पाठी भी, श्रभव्य प्रकृति नहीं त्यजे । 
निविप सपे कभी नहीं होते, चाहे वह ग्रुड़ दुग्ध पिवे ॥३१७॥ 
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१--कर्म प्रकृति 
२ - पर्याय बदलना 


( ४० ) 


वैराग्य को प्राप्त ज्ञानी प्रकृति स्वभाव से विरक्‍त होता है :-- 
विविध मधुर कदु कर्म फलों को वैरागी ज्ञानी जाने। 
झतः अवेदक कर्म फलों का भ्रकृृति स्वभाव विरक्त बने ॥३१८॥ 
ज्ञानी विविध कर्म नहीं करता, भोक्‍ता भी वह नहीं बने । 
शुभ अशुभ कर्मफल और वन्ध का, केवल ज्ञाता वह बने ॥३१६॥ 
ज्ञान, नेत्रतत्‌ कारक वेदक नहीं किसी का बनता है। 
कर्मोदय और वंध निजंरा मोक्षादिक का ज्ञाता है॥रशेर०णा। 


बहुत से, भ्रमण भी तत्त्व ज्ञान न होने से मिथ्याहृष्टि हैंः-- 


लोक मत में नारकादि जीवों को विष्णु करता है। 

श्रमणों के मत में यदि आत्मा पट्कायों को करता है ॥३२१॥ 

फिर लोक मत और श्रमण मत में भेद कोई रहता ही नहीं । 

लोक मत में विष्णु करे और श्रमण कहे अत्मा को ही ॥३२२॥ 

इस तरह से देव मनुज और शअसुर लोक करते हुए । 

लोक श्रमण दोनों का ही तो मोक्ष दिखाई नहीं पड़े ॥३२३॥ 

व्यवहार मूढ तत्त्व श्रज्ञाता, (पर द्रव्य मेरा! यह कहते हैं । 

ज्ञानी निश्चय से यह जाने, अणु मात्र भी मेरा नहीं है ॥३२४॥ 

जैसे कोई ग्राम देश शौर नगर राष्ट्र को निज कहता। 

लेकिन उसके तो वे नहीं हैं, मोह भाव से निज कहता ॥३२५॥ 

इसी तरह यदि कोई ज्ञानी, पर द्रव्य निज रूप करे। 

इसमें कोई सन्‍्देह नहीं वह मिथ्यादृष्टि होता रे॥३२६॥ 
'इस तरह लोक और श्रमण के मिथ्यत्व पूर्ण कार्य के सम्बन्ध में आ्राचार्य 
कहतें हैं :-- 

पर द्रव्य यह मेरा नहीं है, इसको ज्ञाता पहचाने । 

दोनों की कत्तेत्व बुद्धि, सददृष्टि रहित की वह जाने ॥३२७॥ 


इस प्रकार मिथ्यात्व भाव को बतलाते हुए भाव कर्म का कर्त्ता जीव हो 
है यह समझाते हैं :-- 
मिथ्यात्व प्रकृति, मिथ्यादृष्टि करती आतम को, यदि मानो ॥ 
तेरे मत में प्रकृति अचेत्तन, कर्ता हो गई यह जानो ॥३२८५॥। 
पुद्गल द्रव्य के मिथ्यात्व को यह जीव करे यदि यह मानो । 
मिथ्याहृष्टि पुद्यबल होगा, जीव नहीं होगा जानो ॥३२श।॥। 


१-- लोक और श्रमण 


( ४१ ) 


यदि जीव प्रकृति दोनों पुदूगल को, मिथ्यात्वी करते मानो । 
फल भी कृत का दोनों भोगें, इसको भी तुम पहचानों ॥३३०ा 
यदि मिथ्यात्व भाव रूप, पुदूगल को, जीव प्रकृति दोनों न करें । 
क्या यह मिथ्यात्व नहीं तेरा, जो पुद्गल स्व भाव मिथ्यात्व करे ॥३ ३ शा 
सर्देथा अकर्त्ता नहीं है कर्थंचित कर्त्ता भी है यह समभाते हैं :-- 
कर्म जीव की ज्ञानी करते, करें वे ही भज्नानी हैं। 
इस जीव को कर्म जगावें, शयन कर्म करवाते हैं ॥३३२॥ 
कर्म ही सुखी करें जीव को, दुखी कर्म ही किया करें। 
मिथ्यात्वी इसको कर्म बनावें, असंयमी भी कर्म करें ३३३॥ 
ऊध्वें श्रघः तियेग्लोकों में, कर्म भ्रमण करवाते हैं। 
जो कुछ शुभ अशुभ हैं होते, उसे कर्म ही करते हैं॥३३४॥ 
कर्म करे और कर्म हरे, यह कर्म सभी छुछ देते हैं। 
इस विधि से तो जीव सभी, निष्क्रिय ही बन जाते हैं ॥३३५॥ 
पुरुष वेद स्‍त्री अभिलापी, स्त्री वेद पुरुष चाहे। 
श्रूति है यह परम्परा से, आाचाय मुख से आवे ॥३३६॥ 
उपदेश हमारे में कोई, अश्रत्रह्मचारी नहीं होता। 
क्योंकि कर्म अभिलापा करता कर्म की, ऐसा कहता ॥३३७॥ 
पर से जो मरता है कोई, पर को मारे जो कोई। 
वह प्रकृति है. जो परघात, नाम कर्म से कहलाई ॥३३८॥ 
उपदेश हमारे भें कोई जीव उपघातक नहों होई। 
क्योंकि कर्म कर्म को मारे, ऐसा कथन किया भाई ॥३३७९॥ 
झाचार्य कहते हैं कि इस प्रकार कहने वाले सांसयों के श्रनुसार श्रमणों के मत में 
भी प्रकृति ही कारक हुई झौर श्रात्मा श्रकारक सिद्ध हुआ :-- है 
यह सांड्य उपदेश, श्रमण भी जो कोई स्वीकार करे। 
प्रकृति कार्य करत्ता उस मत में, झातम नहीं कोई कार्य करें ॥३४०॥ 
यदि झातमा द्रव्य रूप श्रातम को करता है मानो। 
यह मिथ्यात्व भाव है तेरा, जब तुम ऐसा ही जानो ॥३४१॥ 
झसंख्येय प्रदेशी नित्य आतमा, यह समय में वतलाया। 
हीन अधिक कीई कर नहीं सकता, यह समय में समझाया ॥रे४२॥ 
जीव रूप जीव का निश्चय, लोक मात्र है यह जानो। 
हीन अधिक क्‍या हो सकता, जो कर्चा द्रव्य का उसे मानो ॥रेडरे॥ 
झथवा यदि ज्ञान स्वभाव से, स्थित रहता ज्ञायक भाव। 
स्वयं श्रातमा इससे भी, निज झातम कर्त्ता सिद्ध न हो ॥रे४४॥ 


अपत््ता 


बी 


( ४२ ) 

वौद्ध क्षणिक वांदी हैं, बौद्ध मानते हैं कि द्रव्य ही सर्वथा नष्ड हो जाता है। यह 
एक्तान्त सान्‍यता मिथ्या है। क्योंकि पर्वायवात द्रव्य का ही नाश हो जावे तो पर्याय 
किसके आश्रय से होगी । इस तरह शून्य का प्रसंग आता है श्रत: आचार्य क्षणिक 
बाद का निषेध करते हैं। अनेकान्त प्रकट करते हैं :-- 

जीव नप्ट कुछ पर्यायों से, कुछ से होता नप्ठ नहीं । 

झतः वही करे, या अन्य करे, यह कोई एकान्त नहीं ॥३४५॥ 

जीव नष्ट कुछ पर्यायों से, कुछ से होता नष्ट' नहीं । 

अतः वही भोगे या अन्य कोई, यह कोई एकान्त, नहीं ॥३४६॥ 

करने वाला ही नहीं भोगे, ऐसा जो कोई माने। 

मिथ्यादृष्टि जीव वह है, अहंत मत को चहीं जाने ॥३े४७॥। 

कोई करता भोगे कोई, जिसका यह सिद्धान्त रहा। 

मिथ्यादृष्टि जीव वह है, अहँत मत का नहीं रहा ॥रे४णा। 


व्यवहार से एक द्वव्प दूसरे द्रव्य का कर्ता या कर्म होता है। निश्चय से तो एक ही 
द्रव्य में कत्तृ त्व और कर्मत्व घटित होता हैँ :-- 


शिल्पी गहने बहुत बनाता, तन्‍्मय वह नहीं है बनता। 
इसी तरह यह जीव पाप पुण्य करता' भी तन्मय नहीं होता ॥३४९॥ 
शिल्पी उपकरणों से घड़ता, तन्‍्मय फिर भी नहीं बनता । 
मन बच कायहूँ करण जीव के, तन्‍्मय वह तो नहीं होता ॥३५०॥ 
ग्रहण करे शिल्पी करणों को, तनन्‍्मय वह नहीं है होता । 
ग्रहरा ' करे जीव करणों को, तनन्‍्मय वह भी नहीं होता ॥३४ श॥ 
कर्म फलों को शिल्पी भोगे, तन्‍्मय वह नहीं होता है। 
जीव भी भोगे कर्म फलों को, तन्मय वह नहदों होता है ॥३४श॥ 
इस तरह से व्यवहार मत तो, संक्षेप से कथनीय है । 
अ्रव निश्चय का बचन मुनो, जो परिणाम विषयक ही है ॥३५३॥ 
चेषप्टा रूप कर्म करके तो, शिल्पी बने अनन्य है। 
परिणाम रूप कर्म करके ही, जीव वने अनन्य है ॥रेश४ा। 
चेष्टा रूप कर्म कर शिल्पी, नित्य दुखी हो अनन्य रहैँ। 
जीव दुखी होता चेष्टा कर, वह भी उससे अनन्य रहे ॥३५५॥ 
खड़िया मिट्टी से दीवार सफेद हो जाती हैं। स्वभाव रूप से परिसामित खड़िया 
दीवाल स्वभाव रूप परिणनित , दीवाल को सफेद करती है । यह कहना व्यवहार 
कथन है । इसी प्रकार ज्ञायक तो ज्ञायक ही है यह निश्चय है। ज्ञायक स्ववाव 


रूप परिणमित ज्ञायक पर द्रव्य स्वभाव रूप परिणमित पर द्रव्यों को जानता है । 
व्यवहार कथन है। अतः निश्चय व्यवहांर को हृब्दान्त पूर्वक स्पस्ट 


यह भी 


( डंडे ) 


कहते हैं :-- 


के 


ज्ञान और ज्ञेव सर्वयां भिन्न है। आत्मा से दर्शन ज्ञान चरित्रादि कोई गुण पर इच्यों 
हैं। अतः सम्यग्हष्टि विषयों के प्रति राग नहीं करता । राग ह पादि जड़ 
में प्रदर्तमान जीव के परिणाम हैं-- 


कट 


में नहीं 


विषयों में भी वहीं होते । वे मात्र श्रत्ञान दशा 


सेटिका पर की नहीं होती, सेटिका स्वयं सेटिका है । 
ज्ञायक भी पर का नहीं ज्ञायक, जायक वह तो स्वय ही है ॥३५६॥॥ 
सेटिका पर की नहीं होती, सेटिका स्व सेटिका है। 
दर्जक नी पर का नहीं दर्शक, दर्शक वह स्वयं ही है ॥३५णा। 
सेटिका पर की नहीं होती, सेटिका स्वयं सेटिका है। 
संगत भी पर का नहीं संयत, संयत वह स्वयं ही है ॥३४५८॥ 
सेटिका पर की नहीं होती, सेटिका स्वयं सेटिका है। 
दर्शन नहीं हैं परका दर्शन, दर्शन वह स्वयं ही है ॥रेशध॥। 
ऐसे दर्शन जान चरित में, सिश्चय नव का मिले बखान । 
व्यवहार नय से इन्ही तीन का, कथन सुनो तुम कर श्रद्धान ॥३६०॥ 
जैसे कलई निज स्वभाव से, पर द्व्यों को करे सफेद | 
ऐसे निज स्वभाव से ज्ञाता, पर द्वश्यों का जाने भेद ॥इ६शा 
जैसे कलई निज स्वभाव से, पर द्रव्यों को करे सफेद । 
वैसे जीव यह दर्शक वन कर, पर द्रब्यों का देखे भेद ॥रेद२॥ 
जैसे कलई निज स्वमाव से, पर द्रव्यों की करे सफेंद। 
ज्ञाता निज स्वभाव से, पर द्वव्यों का करता त्वाग भरेइरे॥। 
कलई निज स्वभाव से, पर द्रव्यों को करे सफेद । 
सम्यग्दूष्टि निज स्वभाव से, पर द्रव्यों में श्रद्धावान ॥३६४॥॥ 
इस विधि दर्शन ज्ञान चरित में, व्यवहार नय निर्णय बोला ! 
इसी तरह अन्य पर्यायों में भी, निर्णय कर लेना ॥३ ६श५।॥।॥ 
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दर्शन ज्ञान चरित्र नहीं कुछ भी, अचेतन विषयों में। 
इसलिये यह आतमा. क्‍या घात कर सके उन विपयों में ॥३६६॥ 
दर्शन ज्ञान चरित्र नहीं झुछ भी, अचेतन कर्म में । 

इसलिये यह झातमा, क्या घात कर सके उन कर्म में ॥३६७॥। 
दर्शन ज्ञान चरित्र नहीं कुछ भी, अचेतन काय में । 
इसलिये बह ह्लातमा क्या घात कर सके उन काय में॥ 


दर्द 


5802 ) 


दर्शन ज्ञान चरित्र तीन का घात कहा है जिस जगह । 
पुदुगल का नहीं घात तनिक भी कहा गया है उसी जगह ॥३६६॥ 
जीव द्रव्य के गुण नहीं मिलते, पर द्रव्यों में निश्चय से। 
इसीलिये सम्यग्दृष्टि, नहीं राग करे पर विपयों से ॥३७०।॥। 
राग द प श्रौर मोह जीव के ही, श्रनन्य परिणाम सही । 
इसीलिये राग हंप मोहादिक शब्दादि विषयों में नहीं ॥३७शा 


एक द्रव्य दूसरे द्रव्य में स्व गुण उत्पन्न नही कर सकता--- 


प्रन्य द्रव्य से श्रन्य द्रव्य के गुण उत्पन्न नहीं होते। 
इसीलिये सब द्रव्य जगत में निज स्वभाव पैदा होते ॥३७१५॥ 


रूप रस गंध स्पर्श वर्सा शब्दादि रूप परिणमते पुदूगल झ्रात्मा से, यह नहीं कहते 
कि हमें जान । तथा आत्मा भी श्रपने स्थान से हट कर उन्हे जानने नहीं जाता । 
श्रात्मा इस प्रकार पर के प्रति उदासीन। रहता है, फिर भी श्रज्ञानी जीव स्पर्शादि 
को श्रच्छा बुरा मान कर रागी द्वं थी होता है। यह उसका श्रज्ञान है-- 

निन्‍्दा स्तुति वचन रूप पुद्गल का परिशमन विविध। 

उनको सुनकर रुष्ट तुष्ट हो, मुझको कहा है समझे झज्ञ ॥३७३॥ 

शब्द परिशामन पुदूगल का है, उसका गुण जब तुम से श्रन्य । 

तुक को नहीं कहा है यह तो, क्‍यों होता हैं रुष्ट श्रवुद्ध ॥३७४॥ 

शब्द भी जो शुभ अशुभ हो, कहता नहीं तू मुझ को सुन । 

श्रोश्रेन्द्रिय का विषय यह है, आत्मा भी नहीं करे ग्रहण ॥३७५॥ 

रूप भी जो शुभ श्रशुभ हो, कहता नहीं तू मृझ को देख । 

नेत्रन्द्रिय का विपय यह है, झ्ातम भी नहीं करे ग्रहण ॥३७६॥ 

रस भी जो शुभ अशुभ होता, कहता नहीं तू मुझको चख्र । 

रसनेन्द्रिय का विपय यह है, श्रातम भी नहीं करे ग्रहरा ॥३७७॥ 

गन्ध भी जो शुभ अशुभ हो, कहती नहीं तू मु को सूघ । 

श्राणोन्द्रिय का वियय यह है, श्रातम भी नहीं करे ग्रहण ॥॥३७८॥ 

स्पर्श भो जो शुभ अशुभ हो, कहता नहीं तू मुभको छू । 

स्पर्शनेन्द्रिय में श्राये विषय को, झातम भी नहीं करे ग्रहण ॥३७६९॥॥ 

गुण भी जो शुभ अशुभ हो, यह नहीं कहता मुझको जान | 

वृद्धि विषय में आये ग्रण को, श्रातम भी नहीं करे ग्रहण ॥३८०॥ 
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द्रव्य भी जो शुभ अशुभ हो, यह नहीं कहता मुभको जान । 
बुद्धि विपय में भ्राये द्रव्य को, श्रातम भी नहीं करे ग्रहरा ॥३८१॥ 
ऐसा जाने तो भी मूरख, उपशम को प्राप्त नहीं होता । 
शिव बुद्धि को प्राप्त न करता, पर ग्रहण में मन रखता ॥३५८०९।॥ 


प्रतिक्रमण प्रत्याध्याम और श्रालोचना का स्वरूप कहते हैं। इन तीनों को जो 
प्रतिदिन करता है वह सम्यक्‌ चारित्र का पालन फरता है । वह शअ्ञात्मा स्वयं चारित्र 
स्वरूप ही है-- 
अनेक प्रकार विस्तार वाला, शुभाशुभ जो कमे है । 
टूर उससे हो आतमा यदि, वही तो प्रतिक्रमण है ॥३े८३॥ 
भावी शुभाशुभ कर्म का, जिस भाव में बन्धन बने। 
उस भाव से जो निवृत्त श्रातम, वह ही प्रत्याद्यान है ॥३८४।॥ 
प्रनेक प्रकार विस्तार बाले शुभाशुभ उस कमें को। 
उदयागत को, करे अनुभव पात्म वह श्रालोचना ॥३े८५॥ 
नित्य जो प्रतिक्रण करता, और प्रत्यास्यान भी । 
आलोचना जो नित्य करता, चारित्र वह है आत्मा ॥३८६॥ 


जो कर्म फल को निज रूप करता है, उसको निज कृति मानता है । तथा उनमें सुख 
दुःख मानता है, बह कर्म बन्धन करता है-- 

जो कर्म फल वैदन करे, निज रूप करे उस ही फल को । 

दुःख बीज उस अष्ट कर्म का, फिर से वह वन्धन करता ॥ ३८७ 

वेदन करता कर्म फलों को, अपनी कृति समभत्ता है। 

दुःख बीज उस पअष्ट कर्म का, फिर से वन्धन करता है ॥३८८॥ 

चेदन करता कर्म फलों को, श्रातम जो सुख दुख माने | 

दुःख बीज उस अष्ट कर्म का, फिर से वह वन्धन करले ॥रे८६॥ 


ज्ञान सव वस्तुओं के भिन्न है इसको स्पष्ट करते हैं-- 
नहीं जानते शास्त्र स्वयं कुछ, अतः शास्त्र ज्ञान नहीं है । 
ज्ञान अन्य श्रौर शास्त्र अन्य है, जिन देव यह कहते है ॥३६०॥ 
नही जानते शब्द स्वयं कुछ अझ्रतः शब्द ज्ञान नहीं है । 
शब्द अ्रन्य भौर ज्ञान अन्य है, जिन देव यह कहते हैं ॥३६१॥ 
नहीं जानता रूप स्वयं कुछ अभ्रत: रूप ज्ञान नहीं है । 
रूप अन्य और ज्ञान शअ्नन्‍्य है, जिन देव यह कहते हैं ॥रे६२॥ 
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नहीं जानता वर्ण स्वयं कुछ, श्रतः वर्ण ज्ञान नहीं है। 
बरस क्रन्य और ज्ञान अन्य है, जिन देव यह कहते हैं ॥३६३७ 


नहीं जानती गंध स्वयं कुछ, अतः गंध ज्ञान नहीं है । 


गन्ध श्रन्य और जान अन्य है, जिन देव यह कहते है ॥३६४॥ 

नहीं जानता रस स्वयं कुछ, अतः रस ज्ञान' नहीं हे । 

रस अन्य और ज्ञान अ्रन्य है, जिन देव यों कहते हैं ॥३६५॥ 

नहीं जानता स्पर्ण स्वयं छुछ, अतः स्पर्श ज्ञान नहीं है। 

स्पर्ण अन्य और ज्ञान अ्रन्य है, जिन देव यों कहते हैं ॥३६६॥ 

नहीं जानता कर्म स्वयं कुछ, अतः कर्म ज्ञान नहीं है 

कर्म अन्य और ज्ञान श्रन्य है, जिन देव यों कहते हैं ॥३६७॥ 
है । 


नहीं जानता धर्म स्वयं कुछ, अतः धर्म ज्ञान नहीं है 
धर्म श्रन्य॒ और ज्ञान अन्य है, जिन देव यों कहते हैं ॥३६८॥। 
नहीं जानता ब्रधर्म स्वयं कुछ, अतः अधर्म ज्ञान नहीं है । 
अधरमम अन्य और ज्ञान अन्य है, जिन देव यों कहते हैं ॥३६६॥ 
नहीं , जानता काल स्वयं कुछ. भ्रत: काल ज्ञान नहीं हैं। 
काल अन्य और ज्ञान अन्य हैं, जिन देव यों कहते हैँ ॥४००॥ 


जि॥/ / 0) | [" जिए१ 


नहीं जानता आकाश स्वयं कुछ, अतः आकाश ज्ञान नहीं है । 
आकाश अस्य और ज्ञान अन्य है, जिन देव यों कहते है ॥॥४०१॥ 


अध्यवसान ज्ञान नहीं होता, अध्यवस्तान अचेतन हे। 
ज्ञान अन्य और अध्यवसान अन्य है, जिन देव यह कहते हैं ॥४०२॥ 


ज्ञायक अभिन्न ज्ञान से होता, जानन क्रिया जीव की है। 

जानन क्रिया है नित्य जीव में, ज्ञायकक वह तो ज्ञानी हैं ॥४० श॥ 
ज्ञान को महिमा का दर्सेन करते हैं-- 

ज्ञान नाम सम्यस्दृषप्टि का, अगंपूर्वे गत सूत्र वही। 

संयम धर्म अधमम और दीक्षा, वुधजन कहते उसको ही ॥४०४॥ 
झात्मा अमृर्तिक है श्रतः मुतिक आहार ग्रहण नहीं करता--- 


आत्म अहारक निश्चय से नहीं, क्योंकि आत्म अ्मूर्तिक है | 
आहार तो मूत्तिक होता है, क्योंकि वह पुद्गलमय है ॥४०शा। 


( ४७ ) 


पात्मा पर द्रव्य का न प्रहण करता है और न त्याग करता है -- 
पर हव्यों का ग्रहण नहीं, और त्याग नहीं कर सकत हैं । 
प्रायोगिक और वैख़सिक, ऐसे ही उसके गुण है ।॥॥४०६॥ 
परत: विशुद्ध आत्मा जो है, जीव और अजीव द्व्यों में । 
कुछ भी ग्रहरा नहीं करता वह, त्याग नही कुछ करता है ॥४०७॥ 


गृहस्थी लिंग या सुनि लिंग मुक्ति का सार्ग नहीं है--- 
बहुत तरह के मुनि लियों को और गरहस्थी लियों के । 
ग्रहण कार्य को अजन्ञानीजन, मुक्ति मार्ग बतलाते हैं ॥४०८॥ 
मोक्ष मार्ग नही लिंग कहाता, देह प्रति निर्मम अहंन्त । 
दर्शन ज्ञान चरित्र त्रित्व को, लिग भाव तज सेवत नित्य ॥४०६॥ 


दर्शन ज्ञान और चरित्न हो मुक्ति मार्ग है-- 
मुक्ति मार्ग नही कहलाते हैं, मुनि और ग्रहस्थी लिग। 
दर्शन ज्ञान चरित्र त्रित्व को, मुक्ति मार्ग जिन कहते सत्य ॥४१०॥ 
इसलिए छोड़कर तू लिगो को, मुनि और गसृहस्थी के । 
निज श्रातम को लगा मोक्षहित, दर्शन ज्ञान चारितरों में ॥४११॥। 
मोक्ष मार्ग में निज श्रातम को, स्थितकर तू ध्यान लगा। 
चेत उस्ती को विहार उसी में, विहार मत कर भश्रन्यों में ॥४१२।। 


मुनि लिग या गृहस्यी लिग में राग रखने वाले श्रात्मा का रहस्य नहीं समभते :--- 
ग्रनेक तरह के मुनि लिगों या सभी गृहस्थी लिगों में । 
जो ममत्व करते हैं प्राणी, वे समयसार नही जानें ॥४१३॥। 


निश्चय मय से, लिय से मुक्ति सार्ग नहीं बनता :--- 
व्यवहार नय तो दोनों ही लिंगों को, मोक्ष मार्ग कहता । 
मिश्चय नय तो सभी लिगों को, मोक्ष मार्ग नहीं वतलाता ॥४१४॥ 
___॒॒॒ “  फ्् ःः अआअआअआझझ-9-9त9त-अ फककफऊफ3फकेनन-- 
प्रायोगिक--पर के मिम्मित्त से उत्पन्न 
वेखसिक--स्वाभाविक 
निर्मम--किचित मात्र भी ममत्व नहीं 


( डें८ ) 
आचार कहते हैं कि जो इस शझ्ात्मा के रहस्यों से भरे ग्रन्थ को जो पढ़ेगा उसे उत्तम , 
सुख प्राप्त होगा ३-- 


जो इस समयसार को पढ़कर, श्रर्थ तत्त्व को जानेगा। 
भ्र्थ में स्थित होवेगा तो, उत्तम सुख को पायेगा ॥११५॥ 


इति समयसार प्रकाश विशिष्ट ज्ञानाधिकार समाप्त 


संवत दो हजार चालीसा, वसनन्‍्त पंचमी तिथि शुभ दिवसा । 
समयसार प्रकाश झ्राज यह, पूर्णो हुआ, लख मन खुश दीखा ॥ 


प्रभु कहे यह वाणी प्रशु की, श्री कुन्द कुन्द से पा मन हर्षा । 
प्रभु की ही यह महा प्रेरणा, ज्ञान की हो गई जो वर्पा ॥ 


इति शुभम्‌ 


समयसार प्रकाश रचयिता का परिचय 


मेरे साथी वर्तमान इस तन का तो यह परिचय है। 
जिज्ञासा यदि हो परिचय की, पढलें जो इस विधि से है ॥१॥ 


जन दिगम्बर धर्म जाति खण्डेलवाल है । 
गोत्र छासलीवाल नाम. प्रभुदयाल है ४२७ 
राजस्थान प्रान्त भारत का, जिला नाम तो जयपुर है। 
नाम ग्राम का सैथल है, जो वास्तव में समथल हो है ॥३॥ 
सैंथल सागर से विख्यात वह, लघु नदी के तठ पर है। 

रहें भव्य जन यहां बहुत से, जेन और वेष्णव जन हैं ॥४॥ 
पिता नाम श्री बैदीलान, माता श्री गैखां देवी थी। 

इन दोनों के निफ्रित्त मात्र से, पर्याप मनुज की मिल गई थी ॥५॥ 
उन्नीस सौ नव ज्त्तर, जो विक्रम सवतद्‌ कहलाता था। 
शरत्‌ पूण्िमा रात्रि मध्य में, तन यह जग में प्रकटा था ॥8॥ 
भाई दो और बहिन एक, जो इस तन के पूर्व हुए है। 
चिरंजीलाल, कस्तुरचन्द और गुलावदेवी नाम से है ॥७॥ 
दश वर्ष आयु तक, उसी ग्राम में रह कर शिक्षा पाई थी । 
ग्यारह वर्ष मब्य में तो, जयपुर में विधि ले आई थी ॥०।१ 
दिगम्बर जन महा विद्यालय, में प्रवेश क्रिर पाया था। 

पूज्य चैनसुखदास का शिष्यत्व लाभ उठाया था ॥ध्या 
पूज्य बड़े आता श्री कस्तूरचन्द भी मेरे संग ही आये थे। 
दोनों ने ही चतुर्थ श्रेणी में आकर नाम लिखाये थे ॥१०॥ 
दोनों ने सस्‍्नानकफोत्तर शिक्षा जयपुर में पाई थी। 

एम ए शास्त्री बने आ्रातजी, मुर्के भिषगाचायें पदवी दिलाई थी ॥१ १॥ 


श्रायु वर्ष इक्कीस पढे, फिर ग्रहस्थ पदवी पाई । 
घोडश वर्षा सरस्वती, लग्न वन्धचन से घर भाई ॥९२॥ 


( ४० ) 


सरस्वती फिर वनी रही, सरसवती इस जीवन में। 

पांच पुत्र त्रय पुत्री को, विधिवश लेझआई इस जग में ॥१३॥ 
बड़े पुत्र कमलेश, राजेश, भ्रशोक और सुभाष हूँ । 
पचम है राजीव, नाम सुता जो बची उभिला और चन्द्रकला है ॥१४॥ 
पुत्र॒वधु हैं चार जो शभ्रवः तक घर आई हैं.,। 
प्रथम पुण्या मन्जु राजुल चतुर्थ उमिलादेवी हैं ॥१५॥ 
सुता पति श्री कैलाश और श्री प्रेमचन्द हैं । 
सबही परिवार है अ्रति योग्य और पूर्ण क्षिशित है ॥१६॥ 
डाक्टर श्री कस्तूरचन्द कासलीवाल श्राता हैं विख्यात यहां । 

मु्े वेद्य नाम से कहते, राज्याश्रय में रहा यहां ॥१७॥ 
इस विधि से अट्टावन वर्ष, मनुज जन्म के पूर्ण हुए । 
आत्म ज्ञान हित तो प्रयत्न बिल्कुल भी नहीं हुए ॥१५॥ 


कर्मो के क्षयोपशम से श्रव कुछ आ्रात्म जाग्ृति आई है। 
बने कार्य यह पूर्ण तो इस-जीवन की 'सफ़ुलेताई है ॥१९॥ 


